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Εκμεταλλεύσιµη εργασία και αλλοτριωµένη ύπαρξη 


Η οικο-νοµική εκμετάλλευση ανθρώπου από άνθρωπο βασίζεται στον διαχωρισμό του 
παραγῶγού από το προϊόν του, µέσω της εμπορευµατικής αξιοποίησης της παραγωγής. 


Αΐγες τζαι κουέλλες, να τες γλέπεις τζαι να µεν νεν δικές σου! 


Η κεφαλαιο-κρατική αξιοποίηση της ανθρώπινης δημιουργίας όµως, είναι ένα πολύ 
µεγαλύτερο και πολυδιάστατο φαινόμενο που δεν µπορεί να κατα-νοηθεί µόνο µε 
οικονομικούς όρους καθώς επηρεάζει καθολικά τις κοινωνικές µας σχέσεις. Στην 
παγκοσμιο-ποιούµενη µας πραγματικότητα, η εκμετάλλευση συγκροτείται πολιτικά ὡς 
κυριαρχία τῆς ιεραρχικής µορφής οργάνωσης (κράτος) και πολτιστικά ὣς κυριαρχία της 
εμπορευµατικής λογικής (αγορά). 


Για πράττε για µετάπραττε, για που τον κόσµο φύε! 


Ἡ πραγµο-ποίηση των ανθρώπων, η αντικειµενο-ποίηση τῶν υποκειμένων, η 
αλλοτρίωση της ύπαρξης µας, είναι αποτέλεσµα της αδυναμίας µας να ανα-γνωρίσουµε 
το περιβάλλον µας ὣς τον χωρόχρονο της ανθρώπινης δημιουργικής συν-εργασίας. |. 
αποξένῶση µας από την φύση και µέσα στην κοινωνία βασίζεται στον διαχωρισμό όχι 
τόσο πια µεταξύ παραγωγού και προϊόντος αλλά βασικά µεταξύ ανθρώπου και 
παραγωγής, οικονοµίας και κοινωνίας. Ἡ αποξένωση είναι η αυτο-εξορία του ανθρώπου 
από τον κόσµο του, είναι η καθυπόταξη του δημιουργού από το δημιούργημα του. 


Οι καλοί λοαρκασµοί κάµνουν τους καλούς φίλους! 
Το επαναστατικό πρόταγµα 


Ἡ ανα-παραγῶγή ή η κατα-στροφή της κεφαλαιο-κρατικής κυριαρχίας δεν είναι µόνο 
θέµα οικο-νομίας, είναι κυρίως θέµα πολιτικο-ποίησης! 


Η εξουσία (της) εκ-φράζεται µε έννοιες, µέσα δηλαδή από το κοινωνικό νόηµα των 
λέξεων που λέμε. Οι έννοιες αποτελούν την πιο βασική µορφή εργασίας, τη νοητική 
εργασία που απαιτείται για την ανθρώπινη επι-κοινωνία και πρακτική συν-εργασία. Για 
αυτό η ριζο-σπαστική αντίσταση στην κεφαλαιο-κρατική αξιο-ποίηση της ζωής και της 
φαντασίας µας, (πρακτική και νοητική εργασία) περνά µέσα από την αντίσταση στην 
κυρίαρχη νοηµατο-δότηση των εννοιών. 


Η εναλλακτική κοινωνία που θέλουµε να δημιουργήσουμε, προὔποθέτει εναλλακτικές 
νοηµατοδοτήσεις στις λέξεις που χρησιμοποιούμε. Η απο-αλλοτρίῶση της ανθρώπινης 
ύπαρξης προὔποθέτει την απαλλοτρίωση τῶν λέξεων από τις κατεστηµένες τους 
σημασίες και την απόδοση νοήµατος που να στέκεται αντιθετικά και επιθετικά απέναντι 
στο παρόν. 


Να επαναοικειοποιηθούµεττις έννοιες, να δώσουμε άλλα νοήματα! 


Η εργασία ὡς δηµιουργία και όχι ὡς δουλεία. 

Το κεφάλαιο ὡς εργατική δύναμη και όχι ως φυσικός πλούτος. 

Η ευελιξία ὡς ελεύθερος προγραμματισμός του χὠρόχρονου µας και όχι ὡς χῶρο- 
χρονικός καταναγκασµός του καπιταλιστικού προγράµµατος. 
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Οαρίία] πιονες 


ἆοῦπ Ἠο[ουγαγ 
[1995] 


Τῃς φίαίεπιεῃί {5 5ο οῦνίοιις 1ἶναί ίπεγο 56ος Πο Ρροίπί ἵπ νγ]ίηο Τί ἀοννῃ. πΙΙςΗ Ίος 
πιαΚκίπο ἵί πε Εἴέ]ε οΓ απ απϊοἰε. Απά γαι... 

Ιπ Ώιε οῦνίοιι5, οοΠΙΠΙΟΠΦεΠΦε Ἱπίετργείαίῖοη, {πε φοπίεπος "οαρίίαὶ πονες" πιεαης {ἰλαί 
οκρίίαἰ, ποιπιαΙ]γ ἵη οπε Ρί8οε, Ρείς πρ απά πΊονες. Βπ(ϊ]ι οδρί(αἱ ἶ5 εχροτίθά απά ἱπνεςίεά 
ἵῃ ΑΠΊσα. Ί8ρᾶπεςε εαρίίαἰ πιονες οί οἱ /8ρᾶη απά Ποννς Ιπίο (πε Ὀηϊίεά Φίαίες. (αρίία! ἰς 
υπάεισίοοά ας ΡαδίσαΙ[γ Πχεά. δηΐ «αραδ]ε οΓ πιοίίοη. ϱαρίία! ἰς αἰίαε[ιεά δεί «αραῦίε οἱ 
ἀείαε[βίηρ Ιίςει{, Τήις: Ψοἱκςννασεη ἵας α σα: {αοίουγ ἵπ Ριεβία. Ὀυΐ ννε Κπονν ἴἶλαί ἵί (α 
Ο6ΓΠΊάη ΟΟΠΙΡΔΠΥ) «8η «οςε Τίς Γαείουν απά ππονε Ιίς οαρίίαἰ εἰσεννπετα. (αρίίαἰ ἰ5 «αραδἰε 
οΓ πιονεππεηί. ΡΗ { ἶ5 ἀε[πεά Πτςί ἵη ἴειπις οΕ ές αἰίαςΏπιεηί: αἰίαομπηεηί {ο α οοππραήν 
(Νοἱκςννασεπ). αἰίΒε[νπιεηί {ο α Όταπε[ οΓ ἱπάνςίτν (ἴπε αιίοπιοδί]α ἹπάμςίγΥ) απά 
ἁἴίαςΗπιεῃί {ο α ρίαςε (Ρεῦία. Οειπιαπγ). Τις. Γο[οννΊης {]ιε 5.Π1ε Γοβδοπίπς. εαρίίαἰ 
ἱηνεςίεά [η (πε {εχίῖ]ε ἱπάιισίν ἶς οΠεη Γε[ειγεά {ο ας "ἴεχίϊ]ε εαρίία!"'. εαρίία| ἴπ {πε 
ΡαπΚίηρ Ιπάιςίτγ ας "ραηΚίης εαρί(α!”. εαρίίαἰ οννπεά Ὀγ Μεχίσαης ας Μεχίσαη εαρίία|. ϐΥ 
05 Απιετίςαης ας "5 εαρία!". είς. ΑΠΙοισῇι {πε «αραεῖίν ο οαρίία! {ο πιονα, ΟΓ {ο ἀείαςῃ 
Πε]! Ποπι α ραπί]ομία οννπετ ος ΌΓαΠ6Η οΓϱοοποπιίς αοϊτνΙ(γ. ἰ5 πενει ριΐ ἵη αυεσίίοη. (πε 
πιονειπεῃί ο{ εαρί(α| {5 5εοοπάαεγ {ο ἴῑς ἱπιῖαί ἀε[ΠηΙτοη ἵη ἴεπις ο αἴίαομπιεπί οἱ Πχί(ν. 

Τη αἰἱ οΓίπεςε εχαπιρ[ες. οαρίίαἱ ἰς {γεαίεά ας α {Π]πᾳ, α (Πΐηρ {ᾖαί ο8η Όε ον /πεά. ἃ 
ἴπίης {παί ἰ5 πογπια][γ αἰίασ[οά {ο α ραπϊομίατ ρίασς, «ΟΠΙΡΒΠΥ. ὈΓαπς] οἱ δοοποπιῖς 
ἁοίἰν{ίγ: α ἴΠίπρ (μαί «αη Όο πιονεὰ. ΠΟΠΙ ρίασε {ο ρίας6. ΓΓΟΠΙ «ΟΠΙΡΔΠΥ {0 «ΟΠΙΡΑΠΥ. ΠΓΟΙΙ 
οποα ΌΓαπεΠ ΟΓ αοί[νΙίγ {ο αποίΠεγ. 

ΑΙ {Πίς ἰ5 ουνίοιις: Όµΐ οπος ννε {ΓΥ {ο ἀερτίῖνε εαρίίαἱ οἳ ἴές ἠπησῃοοά. Ι{ θεςοπιες 
|ε5» οὈνίοιις. Ἠ/ν 5ποι]ά ννε {εγ {ο ἀεργίνε εαρίίαἰ οΕ {ἱς (ΠΙησ]ιοοά. ννν ἶ5 {πε οὐνίοις 
αΠαΐγςίς οΓ {λε πιονεππεπί ο εαρίίαἰ ποί 5αΠΤεἰεπίὸ Τε αη5ννει ἶ5 5υγείγ {[ιαί ἵί ἀερεπάς 
οη /παί νε νναπί {ο υπἀεισίαπἀ. ΙΓ ννε νναπί {ο υπάειςίαπά οαρί(αἰδί ἀενείορππεπί ας5 
εοοπομηςίς. ος ΙΓ νγα νναπί {ο απάειςίαπά {πε νναγ ἵΠ ννπίς[ οαρίίαἰ ἁοππίπαίες 5οοἰθίγ. ίπεῃ 
ἴπετε ἶ5 ρτοραῦ]ν πο τοᾶσοη {ο αμεςίίοη {Πε (ηρ]οοά οἱ εαρίία|. ΓΕ, ποννενεγ. ννε νναπί {ο 
υπάειςίαπά ποί ἴπε ἁοππϊπαίϊοη απά τερτοάμείίοη οΓ οαρίία|. Ὀαΐ πε νι]πεγαὈ {έν απά 
γπαρίυγε οΓ εαρίία|. ἴ{, ἵπ οίμει ννογάς. να νναπί {ο απάειδίαπά ποί πονν οαρί(α[ἶδπα ννογκς. 
Ρυί Πονν {ί οαΠ Όο ἀαδίτογαά, (πεη ννε ποεά {ο ορεη τρ {Πο {Πηρ[ιοσά οΓ οαρίία|. (ο ΌγεαΚ ές 
[αο(ἰεΙίγ. (ο ΌγεαΚ (πε Πἡα5ίοη/ γοα[[Ώγ οἳ “εαρίίαί ἶ5. εαρίίαἰ Πιονος. εαρίαἱ γ]ες. (παίίς {Πε 
ΑΝ (πίηος αἴα.” ΤΠαί ἰ5 ννν Ματχ ἀενοίεά πιιοἩ οΓ Πὶς Π[ς {ο 5ΠονΊπο {ἶναί οαρί(αἱ ἰ5 ποί 
α (πίης Ὀυί α 5οςίαἱ γεἰαίίοῃ. α 5οοίαἱ γεἰαίῖοη ννπῖοΙι οχίσίς ἴπ {πε [ειϊδηϊδοά [ο οΓα 
πο. 

ΙΓ εαρίίαἰ 5 υπἀειδίοοά ας α 5οοίαἱ γεἰαίίοη ταίποι ίπαη α {Πΐης, ἴΠπεη ννῃαί ἄοες ἵί ΠΊΘαΠ 
ἰο 5αγ {παί “οαρίίαί πιονες"'ὸ Τε 4Π5ννε ἶς πονν [65ς οὐνίοις. Ηονν «απ α 5οεἰαί γε]αίίοη 
πιονε” Τε πιονεπιεῃί οΓ εαρίίαἱ «8η οη[γ τε[ετ {ο {πε πιοΡ/ΠΗγ. οἵ ρε[παρς Ρείίει. Πχ ος 
Πιιάτίν οΓ ία 5οείαἱ γεἰαίίοης οΓ εαρίία[ἰδπι. {Πε τεἰαίίοις οΓ ροννογ μπάει οαρί(α[ἰπι. 

/Παί ἴιε πιοὈΙ [έν οἳ εαρίἴα[15ί 5οείαί γεἰαίῖοης ΠΊθαΠς «8η Ὀοσί Όε 5εοη ν οοπίγαςίίπς 
εαρίία[ίδπι απά Γειιάα[{σπι. [πάει Γειιάα[ἰδπι. {ἶνα γοἰαίίοη οΓ ἀοππ]παίἶοπ/ εχρ]οίαίίοη ννας ἃ 
ἀϊτεςί απά ρεΓςοπαἱ οπο. Α 5εγΓννας Ὀοιπά {ο α ραπίϊουίατ Ιογά. α ἰογά ννας Πητ]ίεά {ο 


εχρΙοΠίηρ (πε 5εγί ἴἶλαί πε ἠαά ἱππεηίίεά ο εουἱ οἰμειννίδε συ 0/ιραίς. Βοίῃ οἷάος ΟΕ {ΐιε 
οἶα5ς ἁῑνιάε ννεγε Βοιηά: {πε 5οΓ{ ννας {ἱεά {ο α ραπί{ομίαι [οτά, ἴἶιο Ιογά ννας {ἶθά {ο α 
ραπϊομίαγ σγοιρ οΓςειίς. [Γέχε Ιοτά ννας ογιε[. πε 9εΓ{ οοιι]ά ποί ἀθοίάςε {ο σο απά ννοηκ. 
{ου αποίᾗει Ιοτά. [ ἴιο 5ογ{ς ννεγε Ια2Υ. υηςΚΙ]]εά οἱ οἰμογννίσο ἰπςιρογάἰπαίς. ἴμς Ιοτά 
οουίά ἀῑδοίρ[ϊπε (πεπι ΡΗί οοι]ά ποί 5ἰππρίγ Πτε (πεπι. ΤΗε γεἰαίἰοηςΗίρ Ὀείννθεη 5εΓί απά 
Ιογά [ιαά α Πχεά. ἱπιπιοθί]ε εἰιαγασίεγ. Της γοδι]ίπο ἀῑδεοπίεπί ννας οχργεσσθά ἰπ γενο]ί ῦν 
ἴπο φογ[5 οη ἴΠε οπε Παπά, απά (πε ριγιί ΌΥ ἴἴιε Ιογάς ο οίπει νναγς οἳ εχραπάίπϱ ροννοΓ 
Ἀπά ννεα[{ῃ οη {Πε οίπεγ. Τε ρειςοπα[. ἱπιπιουί]ίςεά γεἰαἴϊοηςΗίρ οἱ βειιάα| Βοπάαρε 
ΡΓονεά Ιπαάεφμαίε ας α [οΥπι οΓ οοπίαἰπίηρ απά εχρἰοΙίῖῃς {µε ρονεΓ οΓ Ιαδουγ. 9εγίς Ποά 
{ο ἴπε ίοννης. (Πε {ειιάαἱ Ιογάς αοεαρίεά {πε πιοηείἰραίίοη οΓ ια τεἰαίῖοη οἱ ἀοπι]παίίοῃ. 

ΤΠε {γαηςίτίοη [γοπι Γεμάα[ἰ5πι {ο οαρί(α[ἰδΠ ννας {ιις α πιονεπιοπί οἱ [ρεγαίίοη οη 
Ροίῇῃ δἱάες οΓ {Πε εἶαςς ἀῑνίάε. Βοίῇῃ 5ἰάες Ποά {γοπι {με οίμει; {με 5εγίς [Ποπ {ΐιε [ογάς (.5 
οίγεςςεά ϱν ΠΙρεγαί (πεοιγ). Ὀμί αἰ5ο ἴἴπε {ογάς [οι {πε 5εε{5. (μτοιισῇ {πε πιονεπιεηί οΓ 
ἠπείγ πιοπειῖσεά ννεα[ίπ. Βοίῇῃ σἶάες Πεά [Γοπι α γεἰαίῖοη οΓ ἀοπιίπαίίοη ν/πίςΗ Παά ργονοά 
Ιπαάεφυαίε (α5 α Γουπῃ ο{ ἀοππίπαίίοη). Βοίᾖι σἰάες Παά {ο Ποεάοπι. 

ΕΗΡΠΙ (ο [πεεάοπη ἰ5 ίπις εεηίγαἱ {ο {ια (γαηςΙίίοη Ποπα Γειάα[ίσπι {ο εαρί(α[ἰδπι. Βιιί 
ἴπεγε 8ΓΕ. οΓ οοιΙΓ56. (ννο ἁἰ[[εγεπί απά ορροςῖης 5εη5ες ΟΓ Ποεάοπι Πεγε (α ἀιια[ἴσπι νΥη]σ 
ἰ5 {πε οεηίγαἱ οοπίΓαάἱείῖοῃ ο Ιθεταί (πεοιγ). ΤΙε ΠἰσΗί ο (πε 5εγ[ς ννας α Π]σῃί [οι 
5ιογά[παίίοῃ {ο ἴ]ε Ιογά. (Πε ΠἰσΠί οΓ ἴιοςε νν]ο. ΓοΓ οπε Γ65ΟΠ ΟΓ αΠΟίΠΕΓ, πο ΙοησεΓ 
ἁεοερίεά {Πε οἱά 5μοτά(παίίοπ. ἴιε ΠίρΗί οΓ {ια ἱπςμβογάϊπαία. ΤΠε Πἰσᾖί οἳ ια Ιογάς ννας 
]μφί (ίηε ορρος/ίε: νΊπεῃ ἴπευ εοπνεπίεά (πείς ννεα[ί[ι ἱπίο ΠΙΟΠΕΥ. Τί ννας α ΠἰσΗί ἂνναν Ποπι 
πε Ιπαάεαιαεν οΓ 5αδοτάἰπαίίοπ. α Πἰρί [τοπη ἱηςιδοτάϊπαίίοη. Οπ {πε οπε σἱάᾳ. {πε Πἰσᾗί 
οΓ ἱπςιρογαά(παίίοπ. ομ {ἴιε οίμει 5ἷάς {ἴιε ΠΙσΗί {τοπι ἱπςυδογάἰπαίίομ: νίεννεά ἔγοπι εἴέπει 
σάς. ἴί ννας (πε ἱηςυροτάϊπαίϊοη οΓ ΙαῦοιΓ εἶιαί ννας (ἴιε ἀγὶνίπρ [οτος οΓ {ήπιε πενν πιοβίΗίν 
οΓ{ήε εἶαςς τεἰαίίοῃ. ίΠε πιυίμαί Πἱσῃί ο 5εΓξ απά |ογά. 

ΤΠε ΠἰσΗί ο[-απά-[τοπι (πε {ηςυδοτά(παίίοη οΓ ἱαβοιγ. ἴπε πιυίυαἱ τεριἱςίοη ο νε 
(ννο οἰαςς5ες ἁῑά ποί. ο{ οοιΓ5α. ἀῑδ5οίνε {ΐιε εἶαςς τοαίίοπ. Εο: δοίἩ 5εγξ απά Ιογά, {πε Πἰσ]ιί 
{ο Πεεάοπῃ «.ΠΠε μ1ρ αραίηςί {πε γεβςςεΓίίοη οΓ {Πα Ρομά οΓ πιυίιαἰ ἀερεπάεπος. Το ἤιεεά 
5εΓ{5 {οιιπά {Παί {πεγ ννεΓε ποί {θε {ο 5ίορ ννοις: δἱπος {ευ ἀῑά ποί εοπίτοἱ {πα πιεᾶης οἱ 
ῥτοάμµείίοη. ἴπεν ννεγε Γοτοεά {ο νοκ ΓΟΓ α Ππιαδί6γ, ΦΟΠΊΘΟΠΕ Νο ἀῑά οοπίΓοἱ {πε ππεαης οἱ 
ῥΡτοάιείίοη. Το 5ιγνῖνε. {Πευ Πῃαά {ο 5ιρογάϊπαίε (Ποπιδείνες αραῖῃπ. Ηοννενεγ. (ῖς ννας ποί 
ἃ ταίηγῃ {ο {πε οἱά γεἰαίίοη: {Ππεγ ννεΓε πο ΙοηροΓ {ἱεά {ο οπο ραπίίουίαγ πιαρίεγ, Ριΐ ννεγε 
{το {0 Πιονε. {ο Ιεανε οπε πιαςίεΓ απά σο απά ννοτκ [οι αποίμογ. ΤΙε (γαηςί(ομ {ΓΟΠΙ 
{ειάα[!δπῃ {ο εαρίίαἱίδπι Ιπνο[νεά (πε ἀε-ρειδοπα[ἰδαίίοῃ. ἀϊς-αγιοι]αίίοη ο: [αιε[ασίίοπ οΕ 
πε γεἰαίῖοπς ο ἀοππϊπαίίοη. Τε τεἰαίίοπ οΓ εχρ]οἴίαίίοη ννας ποί αΌοἱἱσπεά ὃν {νε 
ἀῑδςο]μίίοη οΓ{]ε {ες οΆ ρειςοπαἱ οπάασα. δι ἴί µπάθγννεπί α Πιπάαιποπίαἱ «παπρε {ῃ 
[ουπι. Τε ραγίϊειίαῖ Όοπά (ἶναί (1 (πε 5ογΓίο οπε ραγί{οιι]αΓ πιαδίεΓ ννας ἀϊςςο]νεά απά 
Γαρίαςαά Ὁν α πιοδί|ε, Πιίά. ἀϊςαγίϊοιι]αίοά γεἰαίίοπ οΓ 5 οτάἰπαίίοη {ο {ῑε εαρίία[ἶδί οἶαςς. 
ΤΠε ΠἰσΠί οἱ ΙπςιὈογάἱπαίίοη επίεγοά ΙΠίο (πε νουν ἀεβπιίοη οΓ{ΐιε Πενν εἰαςς γεἰαίῖοῃ. 

Οη (πε οίπει σἷάε ος 5οοἱςείν. {πο οειδίνν]]]ς Ιογάς νο οοπνεγίεά {ἰχείγ ννδα[ί{ Ιπίο 
ΠΊΟΠΕΥ { {1 {ουπά ίοο (παί [Γεεάοι ννας ποί αἰἱ (ον [ναά Ιπιασίπας, {ου {που ννεγε {11 
ἀερεπάεῃί οἡ εχρἰοἰίαίίοι. απά (Ππεγε[οτε οη ἴΠε 5ιογάϊπαίῖοη οΓ {ο εχρἰοίίεά. ἴπε 
νογΚκεγς. {πείς {ΟΓΠΊΕΙ 5ο {ς. Γἰἰσηί [οιη ἱπςισουάἰπαίΐοη ἶς πο 5ο]ίΐοη Γο: {ἶνε Ιογάς (γπεά 
εαρίία[ἰςίς. {ΟΙ {ια εχραΠςίομ οΓ (ιαίε ννεα[1 ἀοροπάς οη {ο 5 ρογάἰπαίίοη οἳ Ιαῦουγ. Την 
γε ἴΤος {ο αὐαπάοῃ {πε εχριοἰίαίίοη οΓ απ ραπίϊομ]ίαγ στοιρ οΓννοίΚκοις (Γογ ννμαίενει 
Γ6ᾶςοη - Ιαζίπεςς. ἱπαρρτοργίαίο 5ΚΙΙΙ5. νυπαίενεγ) απά εἰίίιοι οδίαὈ]{ς[ι ἀῑτεοί ηκς οϐ 


εχριοἰίαϊἴίοη νι αποίπει στοιρ οΓ ννογκεις ο: 5ἱπιρὶν ραπεἰραίε (Πτουρῃ ποη-ριοάιοῖίνε 
ἱπνεσίππεπί ΙΠ {λε σ]οῦαἱ εχρἰοίίαίίοη οΓἱαρουγ. /Παίενει {ογπι (πεί ραπϊοι]ατ γεἰαίἴοη {ο 
ὕπο εχρἰοἰίαίίοη οΓ Ιάῦου1 {αΚκες. ἴπε εχραηςίοη οΓ{Παίγ ννεα]ίῇ «αΠ Όε Πο ΠΊΟΓε ἴπαπ α ρατί 
οΓ {νε {οίαἱ εχραηςίοη οΓ ννεαη ρτοάµσεά ὃν (ἶιε ννοήκεις. ΝΠαίενε (ἶνε {οΓπι ΟΓ εἰαςς 
ἀοπι]παίίοῃ. ἱαῦοιγ γεππαίης {Πε 5οἱε οομς(ἰ(μίίνα ροννοΓ. 15ί α5 ἵΠ (ίνα «ας5ε οΓ{Πείγ {οΓππεΓ 
φογῖ[ς. ΠΙσΗί {ο [Γγοεάοπι ίωγης ουί {ο Όε ΠἰσΙ {ο α Πενν {ΟΓΠΙ ο{ ἀερεπάεπες. ςί ας (ίιε 
φογίς' ΠἰσΗί [τοπι 5αογάϊπαίίοη Ιοαάς (ἴπεπι ΌαςΚ {ο α Πενν {ουπῃ οΓ 5αογά(παίίοη. ἴΊπε Ιογάς' 
ΠΙσᾗί [τοπι ἱπ5ιδοτάἰπαίίοη Ιεαάς {Ππεπι ΌαςΚ {ο ἴπε πεεά {ο εοΠ/{τοπί {παί {ηδη δογά{παίίοη. 
ΤΠε τοἰαίίοη. ποννενεγ. πας «απσεά. {οι εαρίία[’ς ΠἰσΙί {τοπι {ηςυογάϊπαίίοη ἰ5 οεηίγαἰ {ο 
[5 φίγισσ|ε {ο ἵπιροςε 5μοΓά(παίίοη (85. {ου εχαπηρἰε. ἴπ {ἴιε ενεΓ-ργεςεῃί ({γγεαί ο {αείουγ 
εἰοδυτε ου Ραπκγυρίςογ). Τπε ΠἰσΠί {Γοπι ἱηδιδογάἰπαίίοη ας Ρεςοπιε α ἀε[πίηρ [εαίυγε ο{ 
πε Πενν οἶαςς τεἰαίίοη. 

ΤΗς ἱηςηδογάϊπαίίοι οἱ ἰαῦου ἶ5 {5 πε αχίς οη νΙεΠ ἴπε ἀεβπίτοη οἱ εαρίίαἰ α5 
εαρίίαἰ {μγῃς. Ιί {5 ἴπε πιυίια| περι|5ίοη οἱ {Πε {νο ϱἰα55ες. ἴπε ΠΙΡῃί οἱ απά {τοπι 
ς«ιογά(παίίοῃ. (παί ἀἰςπσιιίσιες εαρίία[ίδπι {τοπι ργενίοις εἶαςς 5οεἰείἰες. {]παί σῖνες ἃ 
Ροει[ίαγ {ουπι {ο {1 εχρἰοἰίαίῖοη οπ ννπίς[ι εαρί(α[ἰδπι. κε 4ΠΥ εἶᾶςς 5οεΙείγ. 5 Ρᾶ5εά. ΤΠε 
γο5ί]ε55ηοςς ο{ {ης ρογάϊπαίίοη επίους Ιπίο {ἶιε εἰαςς γο]αίϊῖομ ας {Πε πιονεπιεπί ο{ Ια0οιιΓ 
απά εαρίία|. 

Εγοίῃ {μα σίαγί. πε Πενν οἰαςς γεἰαίϊοῃ. ἴἴπε τοἰαίίοη Ὀείννεεη εαρί(α[ἰδίς απά ννοίκεις 
(ου. πιογς αςουγαίεἰν. 5ἶποες Π 5 α ἀερειςοπα[ί5εὰ γεἰαίίοπ. Ὀείνήεεη εαρίίαἰ απά Ια0οιγ) ἰ5 ἃ 
Γοἰαίῖοη ο πιηίμαί Π]ἰσ[ί απά ἀερεπάεπος: ΠἰΦΠί ο[-απά-[τοπι ἱη5υδοτά(παίίοη. ἀερεπάεποε 
οµ Γε-σιδοίάϊπαίίοπ. (αρίία[, ὉΥ Τίς νειγ ἀε[ηϊίίοπ. θες {πτοπι ἱπδυρογάϊπαίε Ιαῦοιγ {η 
Ριγσυ(ί οΓ πιογε απά ΠΊοΓε ννεαΙίἩ. Ρηΐ «8η πενεΓ ε5οαρε {ΓΟΠΙ ἴί5 ἀερεπάεποε µροῃ {ε 
ομὐογάϊπαίίοη οἱ ΙαθοιΓ. Γ,αΌοιιγ, {Τοπι ἴἶιε σίαπί, Ποες {Τοπι οαρίίαἱ ἵπ ριγςυ]ΐ οἱ αιίοποπιγ. 
θᾳςς. Πηπιαπίίγ. Ὀιΐ «απ «5οᾶρε {Γοπι ἴί5 ἀερεπάεπος µροῃ απά 5αδοΓάϊπαίίοη {ο εαρίἴαἱ 
οπ/ν ὉΥ ἀεσίτογίπς {ί, Ὁγ ἀεσίτογίπο {ια ργϊναίε αρρτορτίαίίοη οΓίε ρτοάμείς οΓΙ48οι;. 
Τῃο ταἰαίίοη Ὀείν/εςη εαρ]ίαἰ απά |αῦοιις 15 ἴχις οπε οΓ πιιίμα[ ΠἱρΙί απά ἀερεπάεποε. Ρυί 
ἵς ἶς ποί συπηπηείγῖσαἰ: ἱαῦουΓ οαπ ε5σαρε. οαρίίαἰ «απ ποί. (αρίίαί ἶ5 ἀερεπάεπί οἨ Ι80οι {η 
ἃ νναν ἵπ νυπίοΙ Ιαῦους ἶς ποί ἀοροπάεπί µροη εαρίίαἰ. («αρίίαι, νήπουί Ιαῦου. οΡᾶδες {ο 
οχίςί; Ιαῦου. ννίοιί εαρίίαἰ, Όεοοππες ργασ(ἶσαί εγεαίἰνΙ(γ. εγεαίίνε ρταείϊςς. Πηπιαπγ. 

Βοίι 5οΓ{ (πονν ννογκοτ) απά ἰοτά (πονν εαρίία[ἰ5ί) γεπιαίη α5 απἰασοπἰςίῖς ρο]ες οΓ 8 
Γοἰαίίοη οΓ εχρἰοἰ(αίίοπ-απά-είτασσίς. Όμί (παί γεἰαίίοη ἶ5 πο Ιοηρε {πε 5.π1ε. ΤΠε 
ἰηςιρογάἰπαίίοη ο{ ΙαθοιιΓ Πας οπίατεά Ἱπίο ἴπε ἀεΠηιίίοη οΓ ἴπε γε]αίῖοη α5 γερί]εςδπεςς. 
πιοβί[έγ. Παιίάτίγ. Πχ. ΠιἱάΙίν. οοησίαπί Π{σή! [2]. Τε εἶαςς γεἰαίῖοη Πας ΌεςΟΠΙΕ ἃ 
οοησίαπί{ν οπἰβίπα. ἱππετοπί[ν πιοθῖ]ε Γεἰατῖοπ. ἴπ ννπίςΙι αἲ! εαρίία[ἶσίς ραπἱεἰραίε {Π {πε 
οχρΙοἰίαίίοη ο αἱ! ννοίκεις απά αἰ! ννογκεις οοπίτίθιε {ο έἶια περτοάιιοίίοη οΓ εαρίία[. απά 
ἵπ ννπἰοῇ ἴἶιο ραίίεγης ο{ εχρἰοἴίαίίοη ατα εοησίαηί{γ επαπρίηρ. Καἰειάοςοορίσα!{γ. 

ΤΗ πο (γαπςϊ(ίο {ο σαρί(α[ίσπι. (η ἀῑα[εοίῖς ο{ {ης ογάΙπαίίοπ/ 5ασογάἰπαίίοη ο{ 
Ιαῦου νν]ίο[ι ἰς ιο «ο{6 ΟΓ 4πΥ εἶας γοἰαίίοη ασφιίτος α ἀῑδιπείῖνε {ουπῃ -- ἴἴνε 
απίασοηἰφιῖς πιονεπιοπί οἱ (ο Πἰσ[ιί ο[-απά-[τοπι (πε ἱησιογά(παϊίοη οΓ|αβου: {ο 15 
Γοποννοά σαοτάἰπαίίοπ. ΤΗΐ5 ροσιίας Πἰςίοτίσα| Γουπ1 {5 εχργεσςεά {Π (πε [απτϊ]ίαΓ 
οαἰοροτίος οΓ ρο[ἱἶσαἱ ««ΟΠΟΠΙΥ: ἴπ {Πε εχἰςίεποε οΓ Ιαδου ροννεΓ απἀ οΓ(Πε ρτοάυοίς οἳ 
ἱαθοι ας οοπππιοά( είς. {π (ς οχἰσίοπες οἱ ναίις. ΠΙΟΠΟΥ. εαρίία|. ΑΙἱ ο[ίΠεςε είεροΓίες 
οχριςςς (ἰις ἱπάϊγοςί οἵ ἀἰσαγ[ου]αίοά οἰναγασίεΓ οἱ εαρί(α[ἰςί ἀοππϊπαίίομ. ΑΙἱ εχργοςς {πε 
{αοί ἰἰναί. ἵπ σαρί(α[ἰπη. (πα 5 οτάἰπαίίοη οΓ |αῦου: ἶς πιεάἰαίοὰ {τουσ "Γοράοπι”. ἴἶιε 
"βροδάοπι" οΓ{μο ννοικει απά πε "[Γοεάοιι" οΓ {Πε εαρί{α[ἶδί. ο. ἵπ οίπε ννογάς. ἴπε Πἰσηί 


ο{-απά-ποπι ἱη5ιδογάἰπαίίοη. ΤΠεςε οαἰεσογίος (εγο[οΓα. οΏίεΠ ἵακεη {ο επιθοὰν ἴπε Ιανν- 
ῦουιπά οἰιαταςίει ο{ οαρίία[ἰςί ἀενείορπιεπί. ατα ἰπ γεα]έν εχρΓεδδίοης οΓ{ΐιε ἀεμπίπο 
Ρίεσεπος οΓί1ε ἱπςμροτάϊπαίίοη ο |αῦουγ ννϊθπίη (πε εαρί(α[ἰδί γε]αίίοη οΓ 5ιδογά(παίἴοη. 
ἴπαί ἰ5 {ο 5αν. οΓίίιε «ᾖαος αἱ ἴἶνα [εστί ο{ οαρίία|ἰ5ί ἀοπιίπαίίοη. 

ΤΠἰς 5εεΠῃς μροἰάς-άονπ. Νε ατα ποί αοοιδίοπιεά {ο (πΙηκίπς ο[ναίιε. {ου εχαπιρ]ε. 
ἵῃ {Ποσο {θγπις. Ιί ἶ5 πιογᾶ «ΟΠΊΠΙΟΠ {ο (ΠίπΚ οΓ ναίμε ας εσίαρ[ἰςμίηρ οιάε: (ἴπε "αν" ος 
ναἱις). ας δείπρ (ε 5οεῖαἰ Όοπά ἵπ α 5οεἰείγ οΓαιίοποπιοςς5 ργοάµοεῖς. ΤΠΙ5 {5 οογΓθεί. Όηί 
οπἱγ {Είπε επιρ]ιαςί5 ἶ5 οἨ {πε ογἰέἶαιε οΓ Ποεγαί (πεουγ. Τε ποίίοη οΓ ἴἴπε "Ίανν οἳ να]αε” 
σαν ἵπ εβ[εςί: "ἀεδρίίε αρροαΓαηοες. νο αρραγεπί!ν αίοποπποις ρτοάµοεις οΓ οαρί{α[15ί 
«οεἰαίν αΓα Ὀουπά ἰορεί]ῃει ϐΥ α 5οοἷαἰ οοππεςίίοη νλίο[ι ορεταίες Ρε[ῖπά {πείγ θασκς -- (πε 
ἰανν ο{ ναίις." ΠΕ; οη {ας οίμαι Παπά. ννε δίαγί ποί {ΓΟΠΙ {πε αρρεαταηποε οἱ {Γασπιεηίεά 
ἱπάϊνἰάα[ίσπι. Ὀυί {τοπ (ια Πἱίογῖσα ἱγγαρίίοη οΓ {Πε ἱηιδογάϊπαίίοη ο{ |4ῦους Ιπίο (νε 
νοιν ἀεβπίίοη οΓ 5αβογά]παίίοη. ἵπεη ναι εχργεσθες {ε [ταρπιεηίαίίοη ν/γεακεά ϐΥ {Πίς 
ἱγγριίοη µροῃ {λε πιογε οο[εκίνε ἀοπιίπαίίοη οἱ Γειάα[ίσπι. ΤΠε |ανν οἱ ναίιε ἰς 
ςἰππι]ίαποοιισ!ν {πε Ιανν]α55ηεςς οἱ να[ες, {ιο {055 οΓ απγ 5οείαἰ οοπίγοἱ ονεΓ 5οοείγ’ς 
ἀενε[ορπιοπί. {πε ργεδεπος ΟΓ ἱπομβογάἰπαίίοη νήπίῃ δα σογάϊπα(ῖοη. Ψαίιε {5 ία ρο{σα|- 
οεοποπιίς αχργοςδίοη οΓ{Πε ῥγεσεπος οΓί{ε οοπίταάἰςίοιγ Πἰρ[ιί ο[-απά-[τοπι 
ἱηδιρογά(παίίοη νἡίη 5αογάἰπαίίοη ἰίδείΕ. ]σί ας Πιοάοπι ἰ5 ἴές οαίεροτία| εχργεδδίοη {Π 
[σεγα] ρο[εἶσα] (ἴνεοιγ. 

γαιια, ἵῃ ία Γογπι ΟΓ ΠΙΟΠΘΥ. ἶς ἴΐιο πενν Ιαἱά(εν οΓ {πε εἰα5» τε]αίίοη. [{ {5 ίἴε [αοί 
θιαί σοσίαί γεἰαίίοπς «ΟΠ16 {ο Ό6 πιεάἰαίεά {Γουδί ΠΙΟΠΕΥ 1ἶναί πιαΚες ἵί ρο55ἱθ]ε {ογ {ἴιε 
ννογκο: {ο 5Π{βί ΠΟΠ1 οπ6 πιασίθι {0 αΠΟίΠΕΓ. ἵΠ 68ς[ οαδε 5εἰίπς Πὶς ο: πει {αοι; ροννεγ ἴπ 
ΓοίυΓγη Γος α οσγίαἶη αππουπΠί ΟΓ ΠΙΟΠΘΥ. Ιέ {5 ἴπε [αοί (ἶναί (πε Ιοτά-ἴωγπεά-εαρίία[Ι5ί «8η 
«οπνοπί Πὶς ννσα]ίἩ ἱπίο ΠΊΟΠΕΥ εῑναί πιαΚος ἴί ροδςἱθ]ε Γο: Πἰπι {ο αΌαπάοπ οπε [ορ οἳ 
ννογκοις απά πιονε {ο αποίµογ, απά {ο ραπεἰραίε {Π {πε σ]οῦα| εχρἰοἴίαίίοπ οἱ Ι40οἱΙΓ, 

Μοπεν ποί οπἰν Παιε[ες (ια οἶἰας» τοἰαίίοι. ἰ{ αἰ5ο (Γαη5Ροσπης ο: Γεἰἰσμίσες Π. Ι Είνες 
ές οννῃ οοἱουσίπρ {ο {πε οἶαςς γοἰαίίοπ. πιαΚίπρ (Ίε γεἰαίίοη ο 5βογά(πα(ἴοη/ 
ἱησιρογάϊπαίίοη αρρεα: α5 α Γοἰαίίοῃ Ρείννεεη γἱοἩ απά ροο:. α γεἰαίίοη οἱ Ιπεαιια έν 
Ῥοίννθση {ποδο ννᾖῖ] ΠΊΟΠΟΥ απά {ποσε ννϊουί ΠΙΟΠΕΥ ταί]ει παη οπε οἱ απίασοπίςπῃ. Ιί 
(ταης/[οιπις {πε απιασοηϊσεῖς γοἰαίίοη ο{ 5αθογάἰπαιἶοπ/ {π5υδοτά(παίἶομ Ιπίο α τε]αίίοη οΕ 
ΠΊΟΠΟΥ. (Γάη5ΕοΠη5 (1ο Πἰσίιί ο[-απά-[τοπι ἱη5ιρογάἰπαίίοη ννμίεῃ ἀε[ῄηες (πα εαρίία]- 
Ιαῦοιι: Γοἰαίίοη Πίο έπο Ππιονεπιεπί ΟΕ ΠΊΟΠΘΥ. ἴὰε πιονοπιεπί ο εαρίίαἰ (απἀεισίοοά ἂ5 4η 
εοοποπιἰς ΡΠΕΠΟΠΙΕΠΟΠ). 

ΤΠΕ θαπαί «οπίσηπςος ννϊίμ ννλὶςίι {ΐιε απἰείε Όεραῃ. "οαρίίαί πιονες" Πας πονν αοφμἱγεά 
ἃ πονν πιςαπίπο. Τί ἶ α ἰαμιοΙοσγ. "“αρίίαί πιονος" ἀοες ποί ππεᾶη (μαί εαρίίαἰ ἰ5 πογηια[1ν 
ο{11] απά πονν πΊονες. ΡΗἱ (μαί οαρίίαἱ ἰς Ιππεγεπί{ν πιορ/]α. 


Π 


ϱαρίιαΙ. «πει. ἶ5 α 5οεἷαί γεἰαίίοῃ. Βιί 1 ἰ5 ποί αἰππρίν α 5οεία] Γεἰαίῖο ο εχρ[οΙίαίίοη/ 
ςιιογάἰπαίϊοπ/ ἀοππϊπαίίοη. Ι{ ἶ5 α 5οείαἰ γεἰαίίοη οΓ 5αρογάἰπαίῖοη (είς) ἵπ ννβΙεΙ ἴἴνε 
ἀεβπίπο ρτεσεπος οἱ ἱησμδογά(παίίοη ἶ5 εχργεσδεά α5 υποραςίης γερίίεςδηε»ς. πιοβίἡ εν. 
ΤΗἰς πιοβί[1ν ἰς δοίἩ Βιποιῖοπαίἱ (45 οαρῖίαι ἰ5 πιείαππουρῃοσεά {ποπη ργοάμοίῖνε {ο 
οοππιοςἴίν {ο ΠΙΟΠΕΥ εαρίία, απά ΌαςΚ) απά οραίἶαί (α5 εαρίίαἰ Ποννς/Πεες (ππουρή {πε 
γογ]ά ἵῃ 5θαγοΙ1 οΓ α ΠΊθαῃς ΟΓ 5ε|{-αχραηςίοπ). ΤΠο ρεοιυ[ίατ μπίίΥ ο{ ςιρογάἰπαίϊοπ/ 


ἱπσιογάϊπαίίοι νπίσἩ ἰς (πε ἀἰ[[ετοπίία δρεεἰ[ῖσα ο{ εαρίία ἰ εχργεσσεά ἵπ (πε υΠίγ ο{ 
Ρτοάιοτίοη απά οἰτοιαίίοῃ. ος ἴπ (πε υπίίν οΓίΐ1ε ἀἰ[εγοπί Παποίίοπαί Γογπ]5 οΓ {ια οἰτοιμΐ 
οΓ οαρίϊαἰ (ἀϊσεμσσθά ϱΥ Μακ ἵπ Νοίωης ΙΙ ο{ Οαρίία!). οὐ ἵη (ια υπῖίν οΓί]ε ννοΓ]ά ἂν ἴπα 
ἰοειι5 ο{ εἰαςς δίγησσ|α (ία γεἰαίίοη Ὀείν/εεῃ ἱποιδογάἰπαίῖοπ απά 5 ογάϊπαίίομ). 
0οπνοιςα]γ. (πε ἀῑς]οσαίίοης οἱ ργοάιοίίοη απά εἰτοι]αίίοπ. οἵ οΓίπε ἀΠ]εγεηί Γιπείίοπαἱ 
{ουπις οΓ{1ια οἰγοιί οἱ εαρίία|. οἵ οἱ {πε δραίἶαἰ Πον/Πρ[ιί οἱ εαρίίαἰ «απ οπΙγ ϱε 
υπάσιςίοοά ας {πε ἀῑδιπίτγ-ἵπ-απίέν οἳ ηδη ρογάἰπαίίοη απἀ 5ΗροΓάϊπαίίοη. ἴπε οοη»ίαηί 
ἱπαδί]ίτν οἳ σαρίία! ἴο «οπίαΐπ Ι8ροιΙ. ἴπο οοπσίαπί ονεγΠοννίηρ οΓ {ηδιδογάϊπαίίου [Γοπι 
σι οιάἱπαιίοπ. πα οχἰκίοπος ο ΙαῦουΓ αραϊησί-απά-ἴπ (απά ποί {η5ί ἵπ-απά-αραίηςί) εαρίία[. 

ΑΙ θλίς ἴς Ἰησί α τερ]ιτασίηρ απά ἀενε]ορπιεπί οἱ ναί ας Ῥεεπ α οεηίτα| (οπιε ο 
69Ε ἀεδαίς ονε {ο Ια5ί ἰννοπίγ γεατς απά πιοτε -- ἴΠς οπῖαιε οἱ 5ἰταοίυγα]ῖσπι, ος {1ο 
φερεταίῖοη οἱ 5ἰγαοίωτε απά ἰγιρρἰο. ΤΗε 5ερΒαίῖοη ΟΓ 5ίταοίυτε Πά κίγυρρ]ε ἶ5, ογιοἰθ[1γ. 
(ο φεραγαίίοη οἱ 5αὈοτάϊπαίίοπ απά Ιηδυδοτά(παἴοπ. Ἡ Ίιας Όεεῃ ΟΟΠΙΠΙΟΗ 1η ἄιε 
πηθϊησίτεαπι (απά ονογνηιεἰπηϊηρ]γ σίταοίυτα[15ί-Ευποίίοπα[1ςί) Μαγχῖςί {γαάϊῖοπ {ο θΙηΚ οΕ 
οδρί(α[]ςπι α5 α Ὀασίοκ!]γ 5εἰ{-τορτοάιοίηρ δγσίεπι οἳ ἀοπιϊπαίϊοπ/ 5 οογάϊπαίίοη 
οοαςἱοπαΙ1γ ἀἰδτωρίεά ΌΥ οἷαςς 5ἰτωρρἰε (λε ορεΏ πιαπἰ{είαίῖο ο ἹηδυδογάϊπαίΙοη), ἂ5 8 
ςεΙ[ τερτοάυοίηρ εοοποπιο δυσίεπι, ἵΠ νίοΠ {Πο εχρἰοἴίεά ννοίκεις ατα ν]οίῖπῃς, οχοερί ΟΠ 
ἂιε τατα οοσαςίοΏς ΟΠ ΝΙςἩ {1εΥ εηρᾶρε ἵπ ορεῃ 5ἰταρρἰς. Τη 4λὶς ἰταάΠέίοπ, {Πε Ιαῦου 
ΏιθοτΥ οἳ ναίιε ἶ5 απἀετσίοοά ας (πε πιεομαπίσπη νΠΙοἩ εχρἰαῖπς ἔι 9ε|{-τερτοάιοίίοη ο{ 
οαρίία[ίσπι: έηετε ἵς α ρεου]ίας Ὀἱἰπάπεςς {ο ἔἴπε πιοςί ουνίους Γεαίωτε οΓ {πε Ιαῦουτ {1θοίΥ 
οἱ να]ιο -- παππε!γ, εῑλαί 1 ἵ5 α {Ἡθοτγ οἱ οαρί(α!”5 ἀερεπάεποε προη Ιαδου:, 8 ΏιεοΓΥ 
ἄιετεβοτε οἱ οἶαςς σίτυρρ!ς. ἴε ἶ5 ἵπ {1 {αοε Οἱ {Πί5 5ἰω]Ι{γίηρ, απά αὔΌονε αἱ! ἀῑ5- 
επιρονοτίπρ ἰγαάϊίοη οἱ πιαἰησίτεαπι Μαγχίσπι ἴἶπαί Τί 15 Ιπιρογίαηί {ο γεβδδοτί ἄπε υπῖίγ ος 
Ιπςυβοτάϊπαίίοη απά 5υοτάϊπαίίοπ, εις οοττοδῖνε, ἀείτιοίῖνε, οβοίΐο Ργε5επος ος 
ἱπσυδοτάϊπαίῖοπ νυϊθιῖπ εις ἀεβπίάοπ οἱ υοτάϊπαίίοη 1{δείΕ. Τηε ν/αγ ἵπ νητ]ο]ι ἴἴιε ποίίοη 
οἱ ἄνε πιοδ]Πίγ οἳ οαρί(αἰ ἶ5 ε5εά ἵη πιαπΥ ουττεπί ἀἰδοιςρίοις ο{ ἄιε "ΙπίετηκίίοπαΙ5αίϊοη" 
ος "σἱοῦα[ἰςαίϊοπ" οἱ οαρί(αἰ ἶ5 οπε εχαπηρ]ε Ο {11ο εραταίίοπ οἱ 5υδοτάἰπαίῖοη απά 
ἱπσυδογάίπαίῖοπ, 5ἰγαοίτο απά κίταρρἰθ. Ιπ 5ιοἩ ἀῑδουδείομ», Ιάσοι:, { 1έ [εαίυτες αί αἱ], 
αρρεατς οπΙγ ἃ5 α ν]οίίπι οἱ ἥιε Ιαΐεςί ἀενε]ορπιεπίς ἵη οβρί(α]]5ί ἀοπαϊπαίῖοπ. Τε αοίους ἵπ 
ςυςἩ ἀἰφοιςσίοης Όεαί 5Ης]1 πᾶπιες ἂ5 [5 εαρίίαἰ. /αρ8πεςε οαρίίαἰ. Εµπορεαπ εαρίία|. 
Ππαπος σαρίία]. Ὠεραίε οεηίγες οἩη (πε εχίεηςίοη οΓ (πε ρονύεί ο "ῄπαποε οαρΙαΙ". οἡ ἴπε 
" πίογ-ἰπιρετία[ἰδί" εἰναίεν Ὀείννεεῃ "5 οαρίία!". "Ί4ραπεςε οαρίία|” είς. ΑΙ οΓ ἴπεςε 
οαίοσοτίες τεσί οἨ ἴιε ποίῖοη ο{ εαρίίαἰ ας 4 Πίηᾳ. ἃ ποίίοη {Παί εχε]μάες ἴἴιε αίίεπιρί {ο 
μπάθισίαπά (ὴις γοσίίες-ῃεςς οἱ σαρίίαι ἵπ ίθεπις ΟΕ {πε ροννεΓ ο[ ἱπσαροτά(παίίοη. ΙΓ ευτγεπί 
οαησες ἵῃ εαρί(α[ίδπη γε υπάςιςίοοά ἵῃ ἴειπις οΓ {πε εοπΠἰοί θείννθεη ἀῑ[[εγεπί παἴἰομα! 
οπρί(αἰς[3.]. ἴνεῃ οἰαςς σίτιρσίς, ἵΓ ἵ{ αρρεας αἱ αἱ]. «8η οπ{γ αΡβρεα: ας α γεαείῖοη {ο {πε 
οἰναποίπο Γουπι οἳ ἀοππϊπαιίοη. ποί α5 ἴπε 5ιὐρίαπεε οΕ{ήια επαπσα. ΕνειγίΠίηρ ἶς (μγηεά 
αροίάς ἀοννη: ἴε "σἱοβα[ἰδαιίομ" ο εαρίίαὶ (ννΠΙΕΠ 1 (αΚκο {ο τοίει {ο ἴπε επο/πιους ΙΠποΓεᾶςε 
ἵῃ {ἠς 6ροεά απά 5σαἰε οΓ {πε Πον/ΠΙΡΙί οἱ εαρίίαὶ ἵπ ΠΊΟΠ6Υ ΓΟΙΠΙ) ἶ5 5θεΠ ἃ5 8Π Ιπογεᾶςε 
ἵπ {ο ροννει οἱ εαρίία[. γαίμει ἴΊναη ας α πιαπἰ[εδίαίῖοη ο{ εαρί(αι’ς ἱπεαρας!ίν {ο 
ςιδοτάϊμαίς Ιαθουι/4.]. ΤΙε νἰοίεποε οΓ πιοπεν ἶ5 α πιεᾶςυ[ο οῇ εαρίία[’ς Π]σ[ί ΓΓο( {πε 
ἱπςιθοιάἱπαίίοι ο Ιαβουγ. απά οΓ {11ο ἀοορειαίίοη οΕ {ές ποοά {ο γε-συδογάϊπαίε[».|. 
Μαγχίδηῃ ἶς α {θουγ. ποί ο ία ροννεΓ οΓ οαρίίαἰ. Ριί οἱ ἴπε ροννεΓ ο{ ἱηςσιοογάϊπαίε 
ἰασοιΡ. 


Εοοίποίες 


πα ΠΕΙΡΠΙΙ οοπαπιεπί οἩ ἴπε Πγςί ἀγαβ οΕ (ἰῖς ραρεγ. Οπής Απ Γεπιαγκς ἰπαί "ῆιε ραρε: νἰγίια[1γ α55ετίς 
Ὠναί {πε οαρίία[15ί ἰ5 (ἶνε Ιογά νν]ί[ι α πονν παί οη. ΤΗΙς ἰ5 Πἰςίογίςαἰ γονἰς]οηί5πα οἡ α σταπά 5σαἰα ν(Ἡ πο 
ενἰάεποο σίνεπ. Ηε 5Ποι]ά αί [εασί εοποεάε {ο {πε α5ιαἱ 5ίουν ἰἶναί α Πεν’ πιοάε οΓ ργοάιοίίοη πιεαηί. αἱ α 
πἰπίπιυπι, {πε ἀεο[ίπε οΓ {πε Ιογά απά {πε εἶσε οΓ {Πε οαρί(α[ἶ5ί, αἱ α πιαχΙπιΙΠα α 5ιατρ εἶαςς 5ίγασδ]ε Ὀείννεεῃ 
ἴπε {ννο. ρµποίμαίεά Ὁγ ερίςοάες [ἴκε {πε Ἐγεπο[ Κενο]ωτίοπ". ΟἨγίς ἶς αίε εἶσ]έ: ἴιε αΓσιπιεῃί οΓ{ΐιε ραρε: 
ἰς Ιπάεεά {λαί {πε οαρί{α[ἰ5ί ἶς {Πε Ιοτά (Γαπς[ογπιεά. Ἰλ/παί πιαίίευς ἰς ποί ἴπε αιιεςίίοη ο{ ρειςομαἱ εοπίϊπιίγ 
(ρτεςεῃί ἵπ 5οΠιε σ85ε5. αΌσεηῃί {π οίπεις). δι {πε ιιπάεγςίαπάϊπς οΓί]ιε ἰταπςίέῖοπ {τοπι Γειιάα[ίσπι {ο 
εαρί(α[ἰδπι α5 α οἨαῃσε ἵπ {ἶιε {ουπι οΓ{]ιε γεἰαίίοη ο ἀοπιϊπαίίοη απά 5ίγισο]ε ο, Ὀείίετ, οΓ{]ε 
ἱποςιογά(παίίομ/ 5αδοιάἰπαίίοπ οΓ ΙαδοιΓ. ΙΓ οἷαςς ἰ5 ιπάθιςίοοά ποί α5 ἃ στοιρ οΓρεορΙε ("οαρί(α[ἰδί5". 
"1ογςς'). Ρυΐ ας Ώπε ροἱε ο{ αη απίασοηἰςίίς γεἰαίϊίοη οἳ ἀοπιίπαίἴοη (α{. Μαϊκ: ΟΠΠ 1987). πε ἵϊ ἶς «ἰεατ]γ 
ΨΤΟΠΕ {ο 56ε ἴ1ε σίγισσ|ε Ὀείνίθεη οαρίία[ἰδίς απά Ιογάς ας α σίτισσἰε Ὀείννεεπ {ννο «ἰ855ες. Ι{ ν/ας. ΓαίΠεγ. α 
ςἰγισο]ε ονει {πε {ΟΓΠΙ ΟΕ οἶαςς ἀοππίπαίίοη. {ο Γοπι οΓ5αδοτάἰπαιῖπα ἱπειροτάϊπαίε {αβοιι;. Εος "Πςίογίσαἱ 
γενἰσἰοπίσπι" οη ἃ σεπι]πεῖν σγαπά 5οαἰε. 5εε (ειςίεπῦετσετ (1990). νν]ιο 5αρροιίς α οἰπι]]αΓ αΓσιπιεπί 
αραΐῃσί {πε οπίιοάοχΥ ο Μαγχίςί Πἰςίογίαπς νγζεν απ ἱπιργεσσίνε ννεα]έ οΓ ενἰάεποε (ἵπ Επρἰ5η 5εε 
ΟειςίεηΡεισει 1992: Ηο[ίονναν 1993: (ειείεπβείσετ 993). 


2.1: Εοἱ]οννς {ναί οἰαςς απίαροπἰςπα οπηποί Όο ιπάεισίοοά 5ἰπιρὶν ἵπ {επι οΓ[ργοάμοίίοη. δηΐ {π {εΓπις οΓίπε 
υπίν οΓ εἰγου[αίίοπ απά ργοάμοίίοῃ. ΤΠε νίενν οΓ ργοάιοίῖοι ἂ5 ρΓίπιαΓγ απά εἴτοι]αίίοη ἂ5 5εεοπάα:γ {επάς 
(ο Ιοαά {ο α νίενν οΓίια ννοΓκίης οἰαςς ας {116 οἶαςς οΓρεορίε 5ιογάϊπαίεά ἴπ ργοάιείῖοη. Εἶιαί ἶ5. {ἶνε 
ἰπάιςίτίαί ρτοἰείαγίαί. ΠΕ «αρίίέαἰ ἰ5 απἀειςίοοά ἴπ {εγπις ο{ {πε υπίίγ ο{ ργοάιοίίοπ απά οἰτομ]αίῖοη (ος ένε 
υπίεν ος {πε Πἰ6ἰιί οξ-απά-ίτοιη ἱπδηρογάϊπαίίοη απά {ια ἱπιροφίέίοι οΓ 5αδογάἰπαίϊομ). ἴπεη α ἀἰ[[εγεπί ρἱοίυγε 
6ππε:ϱες. (αρίίαί Ιῖνες ϐΥ οαογάἰπαίίπς απά {πε Πθείηρ {τοπ ἴπε ἱησηδογάϊπαίίοι ν/ίςῇ ἶς ΙπδεραΓαδ|ε 
ἔοπι αδοτάϊἰπαίίοη: ἰέ 5ιιοκ {π Ιαῦουτ {ο αχρἰοίί απά {πει δρίίς ἴ{ οι{ α5 πραϊαίαῦίε. Τε απίασοΠἰδιη νν]ιίο[ι 
ἀαῄηες (ἶνε ννοικίης οἰαςς ἶ5 ποί οπε ο [5 ρογά(παίίοπ. υ{ οΓ 5αρογάϊπαίίομ/ ἱη5ηροτάϊπαίίοη: πε ννοικίπς 
οἶαςς ατα ποί 5αδογάϊπαία νἰσίἶπις Όυί πε ἱπςυδογάϊπαίε ἔΓοπι νοπι οαρίίαἰ Πεες απά νοπῃ ἴί πιαςί 
ςιροτάϊπαία. ΙΓ οαρίίαἰ [ίνες Όγ 5αοΚκίπσ απά «ρ]αΐπα, ἴε νογκίηρ οἶᾶςς οαη αςοιγαίεἰγ ὃε ἀε[ῄπεά ας {πε 
υπραἰαίαδί[ς 5ιιοκεά απά 5ραί οΓί]ιε εαπί]. 


3.ΤΗε οπΙγ ροδεἱθ]ε μςβοαίῖοη {ου {πε ποίῖοη ο{ α "παίίοπαἱ οδρί(αὶ" ννου]ά ὃο ἵπ ίεπις οΓ {πε 
υπάετκίαπάίηρ οΕ(1ιε παεῖοπαἱ οίαίε α5 απ οὐσίαο]ε {ο {ιε εᾳια]ἰσαίίοη οΓέ1ε ρ]οῦαί ταίε οἳ ρτοΠί (οξ. Οαρίίαὶ, 
Ψοἱ ΠΠ, οἱ. 10), Όαί 1 ανε ποί 56εΠ δΗἩ 3π αγριπιεπί πιαάς, απά ἵπ αΠΥ σας ἵΐ νγου]ά Ἠανε {ο ὃε πιαάε ἵπ 
οἶαςς {εγπῃς. 1 5εε αὐςο[μίείγ πο Γεᾶδοῃ {ΟΓ σταπίΐηρ α ρτϊοσί να[ΙάΙίγ {ο 5ιοΠ αμεςοπαΡ]ε οδίερογίες ἂ5 
"Βηίαίη", ιο "ΓΕ πί(εά δίαίες". "Μαχίςο". "Ἱτείαπά”. '"]αραπ". εἰς. Τ ἵκε αηγ οίπει οαίεσοιν οΓ 5οεία! {ίπεοιγ. 
Ώνεςε πιιιςί Όε ογΗ1είςεά. 


4.Εο α ἀενε]ορπιεπί οΓ5οπιε οΓ (πε αγσιπιεῃίς ἰπ {Πίς ραρεγ. 5εε Βοπε[ε]ά (1993). Βοπείε]ά απά Πο[]ον/αγ 
(1995). 


5.ΤΗἰ5 Ρ8Ρει 5θεπῃς {ο Ποαί {π {πε αἶτ, Όμί ἵέ ἆοες ποί. Βειϊπά ἴέ Ιἱες ἔἴε αιείίοη οΓ {1 γεἰαΐίοπ Ὀείν/εεη {πε 
Ζαρα1ἰδία αρηϊκίηρ ἴη Οίαρας απά {πε ἀενα[ιιαίίοι οΓ {πε Μεχίσαη ρεςο. ἰοσείῃεγ κ {ιο πρῃεαναἰς οη (πε 
ννογ]ά Ππαποία| πιατκείς ((ΐε "γςίομιῖς γίςΚκ" {ο ννογ]ά οαρίτα[ἰσπι) νηπ]οίι εἶνε αρηϊσίης πας ργονοΚκεά. ΤΙε 
μπάθισίαπάΐης οΓ {πε ΠἰσΗί οΓ εαρίταἰ Ώοπι Μαχῖςο ἂ5 4η εοοποπηῖς ΡΙΕΠΟΠΠΕΠΟΠ αηἰίε ἀῑδιϊποί {τοπι (πε 
γονοίί ἵπ ΟΠίαρας (Με 5εραγαίἴοι ο 5ίγισίηγε {Γομι σίτασσἰε) πιαΚκες ἵέ πιογε ἀϊ [ο ιί {ο είαθ[ἰςΗ {πε επί(Υ 
Ρείνγεεῃ {ιο (ννο Έογπις οἱ ἀῑσοοπίεπί. {π έπε οοιπίγΥςίάε οἳ (Πίαρας απά ἵπ {ἶνε ννογ]ἀ'ς Ρἱσσεςί οἰίγ. Τίιε 
οοπηεοίίῃπς ΕΙ56. οπος Π{, οο]ά οἩαπσε {πε ννοτίά. 
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Συλλογικότητα :ΙΤΗΙ5ΤΕΕΟΙ:: ΟοΙ]εοίῖνε 
απιΟορυτῖρ]ιί 


Το Κεφάλαιο κινείται 


ἆομπ ΗΟΙΙΟΥ/ΑΥ 
[1995] 


1. 


«Το κεφάλαιο κινείται», αυτή η δήλωση είναι τόσο προφανής ώστε φαίνεται ότι δεν 
έχει νόηµα να την καταγράψουµε, πόσο μάλλον να αποτελεί τον τίτλο ενός άρθρου. Και 
όμως... 

Ἡ προφανής ερμηνεία της φράσης «το κεφάλαιο κινείταυ», στο πλαίσιο της κοινής 
λογικής, σηµαίνει πως το κεφάλαιο βρίσκεται σε ένα µέρος και μετακινείται σε κάποιο 
άλλο. Το Βρετανικό κεφάλαιο εξάγεται και επενδύεται στην Αφρική. Το Γιαπωνέζικο 
κεφάλαιο φεύγει από την Ιαπωνία και εισρέει στις ΗΠΙΑ. Το κεφάλαιο κατανοείται 
βασικά ὡς κάτι το σταθερό που όµως έχει την ικανότητα της κίνησης. Το κεφάλαιο είναι 
συνδεδεμένο µε έναν τόπο αλλά ικανό να αποσυνδέεται. Έτσι: η γοἰκ5ναρεη έχει ένα 
εργοστάσιο αυτοκινήτων στην ΡιεὈ]α.[1] αλλά γνωρίζουμε πως αυτή (µια γερμανική 
εταιρία) µπορεί να κλείσει το εργοστάσιό της και να μεταφέρει το κεφάλαιο της αλλού. 
Το κεφάλαιο έχει την ικανότητα κίνησης αλλά καταρχήν ορίζεται µε τους όρους τῶν 
δεσµών του: πρόσδεσης σε µια εταιρία (Ν’ οἰκ5ν/βρεπ), πρόσδεσης σε κάποιον 
βιομηχανικό κλάδο (αυτοκινητοβιομηχανία) και πρόσδεσης σε κάποιον γεωγραφικό 
χώρο (Ριεδία, Γερμανία). Ακολουθώντας λοιπόν την ίδια λογική, το κεφάλαιο που 
επενδύεται στην κλωστοῦφαντουργία συχνά αναφέρεται ὡς «κλωστοῦφαντουργικό 
κεφάλαιο», το κεφάλαιο τῶν τραπεζών ὣς «τραπεζικό κεφάλαιο», το κεφάλαιο που 
ανήκει σε Μεξικάνους ή Αμερικάνους ὡς «μεξικάνικο κεφάλαιο» ή «αμερικάνικο 
κεφάλαιο» αντίστοιχα, κ.τ.λ. Παρόλο που η ικανότητα του κεφαλαίου να κινείται, ή να 
αποδεσμµεύεται από έναν συγκεκριµένο ιδιοκτήτη ή έναν κλάδο της οικονοµικής 
δραστηριότητας δεν τίθεται ποτέ σε αμφισβήτηση, η κινητικότητα του κεφαλαίου 
θεωρείται δευτερεύουσα στον ορισμό του, µε όρους πρόσδεσης ή σταθερότητας. 

Σε όλα τα παραπάνω παραδείγματα το κεφάλαιο θεωρείται ὡς ένα αντικείµενο 
(πράγμα). Ένα αντικείµενο πιθανόν ιδιόκτητο, αντικείµενο που είναι δεσμευμένο κατά 
κανόνα σε κάποια συγκεκριμένη περιοχή, εταιρία, ή κλάδο της οικονοµικής 
δραστηριότητας. Αντικείµενο που µπορεί να μετακινηθεί από περιοχή σε περιοχή, από 
εταιρία σε εταιρία, από έναν κλάδο δραστηριότητας σε κάποιον άλλο. 

Όλα αυτά μοιάζουν προφανή, αλλά µόλις προσπαθήσουμε να αποστερήσουµε από το 
κεφάλαιο την ιδιότητα του ὡς «αντικείµενο», [2] τα πράγµατα γίνονται λιγότερο 
προφανή. Γιατί οφείλουµε να στερήσουµε αυτήν την ιδιότητα: Γιατί η ανάλυση της 
κινητικότητας του κεφαλαίου ὡς αντικειμένου που κινείται δεν είναι επαρκής; Η 
απάντηση σίγουρα εξαρτάται από το τι θέλουμε να κατανοήσουμε. Αν θέλουµε να 
καταλάβουμε την καπιταλιστική ανάπτυξη ὡς οικονομολόγοι ή αν θέλουμε να δούµε τον 
τρόπο µε τον οποίο το κεφάλαιο κυριαρχεί στην κοινωνία, τότε πιθανόν να µην υπάρχει 
λόγος να αμφισβητήσουμε την ιδιότητα του κεφαλαίου ὡς «αντικείμενο». Αν όμως δεν 
θέλουμε να κατανοήσουμε την κυριαρχία και την αναπαραγωγή του κεφαλαίου αλλά τα 
τρωτά σηµεία και τα ρήγματα του κεφαλαίου, αν µε άλλα λόγια θέλουµενα 
καταλάβουμε όχιτο πώς δουλεύει ο καπιταλισμός αλλά πώς θα τον καταστρέψουµε, τότε 
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χρειάζεται να διαρρήξουµε την ιδιότητα του κεφαλαίου ὡς «αντικείµενο», να 
διαλύσουµε την πραγµατιστική αντίληψη, να σπάσουµε την 
ψευδαίσθηση/πραγµατικότητα ότι «το κεφάλαιο είναι, το κεφάλαιο κινείται, το κεφάλαιο 
εξουσιάζει, έτσι έχουν τα πράγματα». Για αυτόν το λόγο, ο Ματχ αφιέρωσε µεγάλο 
µέρος της ζωής του για να δείξει ότι το κεφάλαιο δεν είναι πράγµα αλλά κοινωνική 
σχέση, κοινωνική σχέση που ενυπάρχει στη φετιχοποιηµένη µορφή ενός πράγματος. 

Αν λοιπόν αντιλαμβανόμαστε το κεφάλαιο ὡς κοινωνική σχέση και όχι ὡς πράγµα, 
τότε τι σηµαίνει ότι «το κεφάλαιο κινείταυ»; Ἡ απάντηση τώρα είναι λιγότερο προφανής. 
Πώς γίνεται µια κοινωνική σχέση να κινείται; Ἡ κίνηση του κεφαλαίου µπορεί να 
αναφέρεται µόνο στην κινητικότητα, ή ίσως καλύτερα, στη ροή ή τη ρευστότητα τῶν 
κοινωνικών σχέσεων του καπιταλισμού, τῶν σχέσεων εξουσίας υπό τον καπιταλισμό. 

Το τι σηµαίνει κινητικότητα των καπιταλιστικών κοινωνικών σχέσεων µπορεί 
καλύτερα να ιδωθεί µέσα από µια αντιπαραβολή καπιταλισμού και φεουδαρχίας. Στην 
φεουδαρχία η σχέση κυριαρχίας/εκµετάλλευσης ήταν άµεση και προσωποποιηµένη. Ο 
δουλοπάροικος ήταν δεμένος µε ένα συγκεκριµένο αφέντη, και ο αφέντης µε την σειρά 
του ήταν περιορισμένος στο να εκμεταλλεύεται τον δουλοπάροικο που είχε 
κληρονομήσει ή µε κάποιο άλλο τρόπο είχε υποτάξει. Οι δυο πλευρές του ταξικού 
διαχωρισμού ήταν εξίσου οριοθετηµένες: ο δουλοπάροικος δεµένος µε τον συγκεκριµένο 
αφέντη και ο αφέντης δεµένος µε µια συγκεκριμένη ομάδα δουλοπάροικών. Αν ο 
αφέντης ήταν βάναυσος, ο δούλος δεν μπορούσε να φύγει και να δουλέψει για έναν 
άλλον αφέντη. Αν οι δουλοπάροικοι ήταν τεμπέληδες, αδέξιοι ή αλλιώς ανυπότακτοι, ο 
αφέντης μπορούσε µεν να τους τιμωρήσει αλλά δεν μπορούσε να τους απολύσει. Η 
σχέση μεταξύ δουλοπάροικου και αφέντη είχε έναν σταθερό και στατικό χαρακτήρα. Η 
απορρέουσα δυσαρέσκεια εκφράζονταν από την µια στην εξέγερση των δουλοπάροικὠν 
και από την άλλη στην επιδίωξη των αφεντών να επεκτείνουν την εξουσία και τον 
πλούτο τους µε άλλους τρόπους. Ἡ προσὠποποιηµένη και στατική σχέση της 
φεουδαρχικής δουλείας αποδείχθηκε ανεπαρκής ως µορφή ενσωμάτωσης και 
εκμετάλλευσης της εργασιακής δύναμης. Οι δούλοι μετακινήθηκαν προς τις πόλεις και οἱ 
αφέντες τους αποδέχθηκαν την χρηµατοποίηση της σχέσης κυριαρχίας. 

Η μετάβαση από την φεουδαρχία στον καπιταλισμό ήταν µια κίνηση απελευθέρῶσης 
και των δυο πλευρών του ταξικού διαχωρισμού. Και οι δυο πλευρές αποδεσμεύτηκαν η 
µια από την άλλη: οι δουλοπάροικοι από τους αφέντες (όπως τονίστηκε από την 
φιλελεύθερη θεωρία), αλλά επίσης και οι αφέντες από τους δούλους, µέσω της κίνησης 
μετατροπής του πλούτου τους σε χρήμα. Και οι δυο πλευρές φύγανε από µια σχέση 
κυριαρχίας η οποία είχε αποδειχθεί ανεπαρκής (Ως µορφή κυριαρχίας). Και οι δυο 
πλευρές δραπέτευσαν, κινήθηκαν προς την ελευθερία τους. 

Ἡ φυγή προς την ελευθερία είναι κεντρική στην μετάβαση από την φεουδαρχία στον 
καπιταλισμό. Υπάρχουν όµως δυο διαφορετικές και αντίθετες σημασίες της ελευθερίας 
σε αυτή την περίπτωση (ένας δυισµός που συνιστά την κεντρική αντίφαση της 
φιλελεύθερης θεωρίας). Η απελευθέρῶση των δουλοπάροικων ήταν µια φυγή από την 
υποταγή στον αφέντη, ήταν η φυγή αυτών που για τον ένα ή τον άλλο λόγο δεν 
αποδέχονταν πια την παλιά υποταγή, ήταν η φυγή της ανυποταξίας. Η απελευθέρωση 
τῶν αφεντών ήταν ακριβώς το αντίθετο: όταν μετέτρεψαν τον πλούτο τους σε χρήµα, 
απομακρύνθηκαν από την ανεπάρκεια της υποταγής, ήταν η φυγή από την ανυποταξία. 
Από την µια πλευρά η φυγή της ανυποταξίας, από την άλλη η φυγή από την ανυποταξία: 
από όποια πλευρά κιαν κοιτάξουμε, ήταν η ανυποταξία της εργασίας η πηγή της νέας 


11 


κινητικότητας της ταξικής σχέσης, της αμοιβαίας φυγής δούλου και αφέντη.[3] 

Η διπλή αυτή φυγή, η αμοιβαία απώθηση τῶν δυο τάξεων δε εξάλειψε την ταξική 
σχέση. Τόσο για τον δούλο όσο και για τον αφέντη, η φυγή προς την ελευθερία ήρθε 
αντιμέτωπη µε την επαναβεβαίωση του δεσμού της αμοιβαίας εξάρτησης. Οι 
απελευθερωµένοι δουλοπάροικοι ανακάλυψαν ότι δεν ήταν ελεύθεροι να σταματήσουν 
να δουλεύουν: εφόσον δεν έλεγχαν τα µέσα παραγωγής, εξαναγκάζονταν να δουλέψουν 
για κάποιον αφέντη, για κάποιον που όντως έλεγχε τα µέσα παραγωγής. Για να 
επιβιώσουν αναγκάζονταν να υποταχθούν πάλι. Όμως αυτό δεν αποτέλεσε επιστροφή 
στην παλιά σχέση: δεν ήταν πλέον δεμένοι σε έναν συγκεκριµένο αφέντη, αλλά ήταν 
ελεύθεροι να κινηθούν, να εγκαταλείψουν έναν αφέντη και να δουλέψουν για κάποιον 
άλλο. Το πέρασμα από την φεουδαρχία στον καπιταλισμό περιλάμβανε την 
αποπροσωποποίηση, την αποδιάρθρωση ἡ ρευστοποίηση τῶν σχέσεων κυριαρχίας. Η 
εκµεταλλευτική σχέση δεν καταργήθηκε από την διάλυση των προσωπικών δεσμών, 
αλλά υπέστη ένα θεμελιώδη μετασχηματισμό µορφής. Ο συγκεκριμένος δεσμός που 
έδενε ένα δουλοπάροικο µε ένα συγκεκριµένο αφέντη διαλύθηκε και αντικαταστάθηκε 
από µια κινητή, ρευστή, αποδιαρθρῶμένη σχέση υποταγής στην τάξη τῶν καπιταλιστών. 
Ἡ φυγή της ανυποταξίας άπτεται του ορισμού της νέας ταξικής σχέσης. 

Από την άλλη πλευρά της κοινωνίας, οἱ πρώην αφέντες που μετέτρεψαν τον πλούτο 
τους σε χρήμα [σ1] ανακάλυψαν επίσης, ότι η ελευθερία δεν ήταν αυτό που 
φαντάζονταν, µια και ήταν ακόµη εξαρτηµένοι από την εκμετάλλευση, και άρα από την 
υποταγή τῶν εκμεταλλευόμενων, τῶν εργατών, τῶν πρώην δουλοπάροικων. Ἡ φυγή από 
την ανυποταξία δεν ήταν λύση για τους αφέντες που έγιναν καπιταλιστές µιας και η 
επέκταση του πλούτου τους εξαρτιόταν από την υποταγή της εργασίας.[4] Είναι 
ελεύθεροι να εγκαταλείψουν οποιοδήποτε συγκεκριµένο κομμάτι εργατών (για 
οποιοδήποτε λόγο: τεµπελιά, ακατάλληλες δεξιότητες, οτιδήποτε) και είτε να 
εγκαθιδρύσουν άµεσες σχέσεις εκμετάλλευσης µε ένα άλλο κομμάτι εργατών είτε απλά 
να συμμετάσχουν µέσω µη-παραγῶγικών επενδύσεων στην παγκόσμια εκμετάλλευση 
τῆς εργασίας. Οποιαδήποτε µορφή κι αν παίρνει η συγκεκριμένη σχέση τους µε την 
εκμετάλλευση της εργασίας, η επέκταση του πλούτου τους δεν µπορεί παρά να είναι ένα 
µέρος της συνολικής επέκτασης του πλούτου που παράγεται από τους εργάτες. 
Ανεξαρτήτως του ποια είναι η µορφή της ταξικής κυριαρχίας, η εργασία παραμένει η 
μοναδική θεσµίζουσα δύναμη. Όπως και στην περίπτωση των πρώην δούλων τους, η 
απελευθέρωση γίνεται φυγή προς µια νέα µορφή εξάρτησης. Όπως και η φυγή τῶν 
δούλων από την υποταγή, τους οδηγεί πίσω σε µια νέα µορφή υποταγής, η φυγή των 
αφεντών από την ανυποταξία τους οδηγεί ξανά στην αναγκαιότητα να αντιμετωπίσουν 
αυτήν την ανυποταξία. Η σχέση παρόλα αυτά έχει αλλάξει: η φυγή του κεφαλαίου από 
την ανυποταξία είναι κεντρική στον αγώνα του να επιβάλλειτην υποταγή (όπως, για 
παράδειγµα, στην συνεχώς παρούσα απειλή το εργοστάσιο να κλείσει ή να χρεοκοπήσει). 
Η φυγή από την ανυποταξία έχει γίνει καθοριστική ιδιότητα της νέας ταξικής σχέσης. 

Η ανυποταξία της εργασίας είναι λοιπόν ο άξονας γύρω από τον οποίο περιστρέφεται 
ο ορισµός του κεφαλαίου ὡς τέτοιου. Η αμοιβαία άπωση τῶν δυο τάξεων, η φυγή «της)- 
και-«από την» ανυποταξία είναι αυτό που ξεχωρίζει τον καπιταλισμό από άλλες ταξικές 
κοινωνίες. Είναι αυτό που προσδίδει µια Ιδιαίτερη µορφή στην εκμετάλλευση πάνω στην 
οποία ο καπιταλισμός --όπως και κάθε ταξική κοινωνία- βασίζεται. Η αδιάκοπη 
ανυποταξία εισάγεται στην ταξική σχέση ὡς κίνηση κεφαλαίου και εργασίας. 

Από το ξεκίνημα της, αυτή η νέα ταξική σχέση, σχέση ανάµεσα σε καπιταλαστές και 
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εργάτες, (ή κεφαλαίου και εργασίας, αν θέλουµε να είµαστε πιο ακριβείς σε σχέση µε τον 
απρόσωπο χαρακτήρα αυτής της σχέσης) είναι µια σχέση αμοιβαίας φυγής και 
εξάρτησης: φυγή «της)-και «από-την» ανυποταξία, εξάρτηση στη συνεχή τάση για 
επαναφορά της υποταγής. Το κεφάλαιο, εξορισμού, προσπαθεί να αποδεσµευτεί από την 
ανυποταξία της εργασίας, επιδιώκοντας όλο και περισσότερο πλούτο, αλλά ποτέ δεν 
µπορεί να δραπετεύσει από την εξάρτηση του από την υποταγή της εργασίας. Η εργασία, 
εξαρχής, προσπαθεί να «φύγει» από το κεφάλαιο αναζητώντας την αυτονομία, την λύση 
τῶν δεσμών της, την ανθρωπιά, αλλά µπορεί να δραπετεύσει από την εξάρτηση και 
υποταγή της στο κεφάλαιο µόνο καταστρέφοντάς το, καταστρέφοντας την ατομική 
ιδιοκτησία τῶν προϊόντων τῆς εργασίας. Η σχέση µεταξύ κεφαλαίου και εργασίας είναι 
αμοιβαίας φυγής και εξάρτησης, αλλά δεν είναι συμμετρική: η εργασία μπορεί να 
δραπετεύσει, το κεφάλαιο όχι. Ο τρόπος εξάρτησης του κεφαλαίου από την εργασία είναι 
άλλος από αυτόν της εργασίας από το κεφάλαιο. Το κεφάλαιο χωρίς την εργασία παύει 
να υπάρχει: η εργασία χωρίς το κεφάλαιο γίνεται πρακτική δημιουργικότητα, 
δημιουργική πρακτική, ανθρωπιά. 

Τόσο ο δουλοπάροικος (τώρα εργάτης) όσο και ο αφέντης (τώρα καπιταλιστής) 
παραμένουν οι ανταγῶνιστικοί πόλοι µιας εκµεταλλευτικής-και-συγκρουσιακής σχέσης, 
που δεν είναι όµως πια η ίδια. Η ανυποταξία της εργασίας μπαίνει στον καθορισμό της 
σχέσης ὡς αβεβαιότητα, κινητικότητα, ρευστότητα, ροή, διαρκής αγώνας,[σ2] Η ταξική 
σχέση κινείται και μεταβάλλεται συνεχώς και εντός της όλοι οι καπιταλιστές 
συμμετέχουν στην εκμετάλλευση όλων των εργατών και όλοι οι εργάτες συνεισφέρουν 
στην αναπαραγωγή του κεφαλαίου, µέσα στο οποίο τα μοτίβα της εκμετάλλευσης 
μεταβάλλονται διαρκώς, καλειδοσκοπικά. 

Με την µετάβαση στον καπιταλισμό, η διαλεκτική υποταγής/ανυποταξίας της 
εργασίας, που αποτελεί τον πυρήνα κάθε ταξικής σχέσης αποκτά µια χαρακτηριστική 
µορφή-την ανταγῶνιστική κίνηση της φυγής «της)-και-«από την» ανυποταξία της 
εργασίας, προς την ανανεωμένη υποταγή της. Αυτή η ιδιαίτερη ιστορική µορφή 
εκφράζεται στις γνώριµες κατηγορίες τῆς πολιτικής οικονοµίας: στην ύπαρξη της 
εργασιακής δύναμης και των προϊόντων της εργασίας ὡς εμπορεύματα, στην ύπαρξη της 
αξίας, του χρήµατος, του κεφαλαίου. Όλες αυτές οι κατηγορίες εκφράζουν τον έμμεσο ή 
αποδιαρθρωµένο χαρακτήρα της καπιταλιστικής κυριαρχίας. Όλες εκφράζουν το γεγονός 
ότι στον καπιταλισμό η εργασία διαµεσολαβείται από την «ελευθερία», την «ελευθερία» 
του εργάτη και την «ελευθερία» του καπιταλιστή, ἡ µε άλλα λόγια, την φυγή «της)-και- 
«από την» ανυποταξία. Αυτές οι κατηγορίες επομένως, που συχνά θεωρούνται ότι 
ενσωματώνουν τον αντικειµενικά-περιορισµένο χαρακτήρα της καπιταλιστικής 
ανάπτυξης, είναι στην πραγματικότητα εκφράσεις της καθοριστικής παρουσίας της 
ανυποταξίας της εργασίας εντός της καπιταλιστικής σχέσης της υποταγής, του χάους 
στην καρδιά της καπιταλιστικής κυριαρχίας. 

Τα παραπάνω φαίνονται ανεστραμμένα. Δεν είµαστε συνηθισμένοι να σκεφτόμαστε 
την αξία, για παράδειγµα, µε τέτοιους όρους. Είναι πιο κοινό να σκεφτόμαστε την αξία 
σαν καθεστηκυία τάξη (ο «νόμος» της αξίας), σα να αποτελεί τον κοινῶνικό δεσµό σε 
µια κοινωνία αυτόνομων παραγωγών. Αυτό είναι σωστό µόνο αν δοθεί έµφαση στην 
κριτική της φιλελεύθερης θεωρίας. Η ιδέα του «νόµου της αξίας) λέει στην ουσία: «παρά 
τα φαινόμενα, οι φαινομενικά αυτόνομοι παραγώγοίτης καπιταλιστικής κοινωνίας 
συνδέονται µε έναν κοινωνικό δεσµό που λειτουργεί πίσω από τις πλάτες τους-το νόμο 
της αξίας». Αν από την άλλη πλευρά, αν δεν ξεκινήσουμε από την εμφάνιση ενός 
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κατακερματιστικού ατομικισμού, αλλά από την ιστορική εισβολή της ανυποταξίας της 
εργασίας στο πως ορίζεται η υποταγή, τότε η αξία εκφράζει τον κατακερµατισµό που 
υφίσταται από αυτή την εισβολή η ὡς τότε συνεκτική φεουδαρχική κυριαρχία. Ο νόμος 
της αξίας είναι ταυτόχρονα και η ασυδοσία της αξίας, η απώλεια οποιουδήποτε 
κοινωνικού ελέγχου πάνω στην κοινωνική ανάπτυξη και η παρουσία της ανυποταξίας 
εντός της υποταγής. Η αξία είναι η πολιτικοοικονοµική έκφραση της αντιφατικής φυγής 
«από την ανυποταξία» και «της ανυποταξίαο) [5], όπως ακριβώς η ελευθερία είναι η 
κατηγορική έκφρασή της στην φιλελεύθερη πολιτική θεῶρία. 

Η αξία, µε την µορφή του χρήµατος, είναι η νέα ρευστότητα της ταξικής σχέσης. Το 
γεγονός ότι οι κοινωνικές σχέσεις διαμεσολαβούνται από το χρήµα είναι αυτό που κάνει 
δυνατό για τον εργαζόμενο να μετακινείται από τον έναν στον άλλο αφέντη, και σε κάθε 
περίπτωση να πουλά την εργατική του/της δύναμη µε αντάλλαγμα ένα χρηματικό ποσό. 
Ἡ δυνατότητα του αφέντη-που-έγινε-καπιταλιστής, να εγκαταλείψει µια ομάδα 
εργαζομένων και να μετακινηθεί σε µια άλλη και να συμμετέχει στην παγκόσμια 
εκμετάλλευση της εργασίας, οφείλεται στο γεγονός της μετατροπής του πλούτου του σε 
χρημα. 

Το χρήµα δεν ρευστοποιεί απλά την ταξική σχέση αλλά επίσης την μεταμορφώνει ή 
την φετιχοποιεί. Δίνει το δικό του χρώμα στην ταξική σχέση, κάνοντας τη σχέση 
υποταγής/ανυποταξίας να φαίνεται ὡς σχέση µεταξύ πλούσιων και φτωχών, µια σχέση 
ανισότητας µεταξύ αυτών που έχουν χρήµα και αυτών που δεν έχουν, παρά µια σχέση 
ανταγωνισμού. Μετασχηματίζει την ανταγωνιστική σχέση υποταγής/ανυποταξίας σε 
χρηματική σχέση, μεταμορφώνει την διπλή φυγή που καθορίζει την σχέση κεφαλαίου- 
εργασίας σε κίνηση χρήµατος, κίνηση κεφαλαίου (κατανοητής ὡς οικονομικού 
φαινομένου). 

Η κοινότυπη έκφραση µε την οποία ξεκίνησε αυτό το κείµενο, «το κεφάλαιο 
κινείται» απέκτησε τώρα ένα καινούριο νόηµα. Είναι ταυτολογία. «Το κεφάλαιο 
κινείται» δεν σηµαίνει ότι αυτό βρίσκεται κανονικά ακίνητο και τώρα κινείται αλλά ότι 
το κεφάλαιο είναι «εκ φύσεως) κινητικό. 


2 


Το κεφάλαιο λοιπόν είναι κοινωνική σχέση. Αλλά δεν είναι απλά µια σχέση 
εκµετάλλευσης/υποταγής/κυριαρχίας. Είναι µια κοινωνική σχέση υποταγής (κτλ) µέσα 
στην οποία η καθοριστική παρουσία της ανυποταξίας εκφράζεται ὡς ακατάπαυστη 
κινητικότητα. Η κινητικότητα αυτή είναι ταυτόχρονα λειτουργική (καθώς το κεφάλαιο 
μεταμορφώνεται από παραγωγικό σε εμπόρευμα, σε χρηματικό κεφάλαιο και ξανά από 
την αρχή) και χωρική (καθώς το κεφάλαιο ρέευμεταναστεύει παγκόσμια σε αναζήτηση 
τῶν µέσων της αυτοεπέκτασής του). Η ιδιαίτερη ενότητα υποταγής/ανυποταξίας που 
είναι η εἰδοποιός διαφορά του κεφαλαίου, εκφράζεται ως ενότητα παραγώγής και 
κυκλοφορίας, ή σαν ενότητα διαφορετικών λειτουργικών μορφών του κύκλου του 
κεφαλαίου (μελετούνται από τον Μακ στον δεύτερο τόμο του Κεφαλαίου), ή µέσα στην 
ενότητα του κόσμου ὥς πεδίου ταξικής πάλης (η σχέση ανάµεσα στην υποταγή και την 
ανυποταξία). Αντιστρόφῶς, η απεδαφικοποίηση της παραγωγής και της κυκλοφορίας, ή 
τῶν διαφορετικών λειτουργικών μορφών του κύκλου του κεφαλαίου, ή της χῶρικής 
ροής/φυγής του κεφαλαίου, μπορούν να κατανοηθούν µόνο ὡς διαχωρισµός-εντός-της- 
ενότητας της ανυποταξίας και της υποταγής, ὡς η διαρκής ανικανότητα του κεφαλαίου 
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να ενσωματώσει την εργασία, ὡς η ασταµάτητη υπερχείλιση της ανυποταξίας από την 
υποταγή, την ύπαρξη της εργασίας εναντίον-και-μέσα (και όχι µόνο µέσα-και-εναντίον) 
του κεφαλαίου. 

Όλα αυτά είναι απλά µια αναδιατύπωση και ανάπτυξη αυτού που ήταν το κεντρικό 
θέµα της δημόσιας διαμάχης του ΟΦΕ [6] πάνω από είκοσι χρόνια -η κριτική του 
στρουκτουραλισμού (δομισμού), του διαχωρισμού δοµής και πάλης. Ο διαχωρισμός 
δοµής και πάλης είναι, ο διαχῶρισμός μεταξύ υποταγής και ανυποταξίας. Έχει γίνει 
κοινός τόπος στην δεσπόζουσα (και υπερβολικά στρουκτουραλιστική-λειτουργιστική) 
τάση της μαρξιστικής παράδοσης να σκέφτεται τον καπιταλισμό ὡς αυτό- 
αναπαραγόµενο σύστηµα κυριαρχίας/υποταγής που περιστασιακά διακόπτεται από την 
ταξική πάλη (την ανοιχτή εκδήλωση της ανυποταξίας), ὡς ένα οικονομικό σύστημα που 
αναπαράγει τον εαυτό του, εντός του οποίου οι εργάτες υπό εκμετάλλευση είναι θύματα. 
εκτός τῶν σπανίων περιπτώσεων όπου ενώνονται στον ανοιχτό αγώνα. Σε αυτή την 
παράδοση, η θεωρία της εργασίας-αξίας κατανοείται ὡς ο μηχανισμός που εξηγεί την 
αυτό-αναπαραγωγή του καπιταλισμού: υπάρχει µια περίεργη τύφλωση στα πιο προφανή 
χαρακτηριστικά της θεωρίας εργασίας-αξίας -δηλαδή, το ότι είναι µια θεωρία της 
εξάρτησης του κεφαλαίου από την εργασία, µια θεωρία επομένως της ταξικής πάλης. 
Είναι, λόγω αυτής της αποχαυνωτικής και πάνω απ᾿ όλα αποδυναµωτικής δεσπόζουσας 
μαρξιστικής παράδοσης, σηµαντικό να επαναβεβαιώσουµε τη ενότητα ανυποταξίας και 
υποταγής, της διαβρωτικής, καταστρεπτικής, χαοτικής παρουσίας της ανυποταξίας εντός 
της ίδιας της υποταγής. Ο τρόπος µε τον οποίο γίνεται χρήση της ιδέας της κινητικότητας 
του κεφαλαίου σε πολλές συζητήσεις περί «δυεθνοποίησης» ή «παγκοσμιοποίησης» του 
κεφαλαίου είναι ένα παράδειγµα του διαχωρισμού ανυποταξίας και υποταγής, αγώνα και 
δοµής. Σε αυτές τις συζητήσεις, η εργασία, αν εµφανίζεται κάπου, φαίνεται µόνο σαν 
θύμα τῶν τελευταίων εξελίξεων της καπιταλιστικής κυριαρχίας. Οι συμμετέχοντες σ᾿ 
αυτές τις συζητήσεις χρησιμοποιούν ονόματα όπως «αμερικάνικο κεφάλαιο», «ιαπωνικό 
κεφάλαιο», «χρηματοπιστωτικό κεφάλαιο». Η διαμάχη επικεντρώνεται στην επέκταση 
της δύναµης του «χρηματοπιστωτικού» κεφαλαίου, στον «δια-ιμπεριαλιστικό» 
ανταγῶνισµό ανάµεσα στο «αμερικάνικο», «ιαπωνικό» κ.τ.λ. κεφάλαιο. Όλες αυτές οι 
κατηγορίες βασίζονται στην αντίληψη του κεφαλαίου ὡς πράγματος, αντίληψη που 
αποκλείει την προσπάθεια κατανόησης της αέναης κίνησης του κεφαλαίου µε όρους 
ισχύος της ανυποταξίας. Αν οι τρέχουσες µεταβολές του καπιταλισμού γίνονται 
αντιληπτές µε όρους σύγκρουσης ανάµεσα σε εθνικά κεφάλαια,[σ3] τότε ο ταξικός 
αγώνας, αν κάποτε εµφανίζεται, µπορεί να εμφανιστεί µόνο ὡς αντίδραση στην αλλαγή 
µορφής κυριάρχησης, και όχι ως η ουσία της αλλαγής. Όλα αναποδογυρίζουν: η 
«παγκοσμιοποίηση» του κεφαλαίου (στην οποία αναφέρομαι ὣς πελώρια αύξηση σε 
ταχύτητα και κλίμακα της ροής/φυγής του κεφαλαίου µε την µορφή χρήματος) γίνεται 
αντιληπτή σαν αύξηση της ισχύος του κεφαλαίου, και όχι ὡς εκδήλωση της αδυναμίας 
του κεφαλαίου να υποτάξει την εργασία[σ4]. Η βία του χρήματος είναι ένα µέτρο της 
φυγής του κεφαλαίου από την ανυποταξία της εργασίας και την απελπισία της ανάγκης 
του να επανα-υποτάξει[σ»]. Ο μαρξισµός είναι µια θεωρία, όχιτης ισχύος του κεφαλαίου 
αλλά της ισχύος της ανυπότακτης εργασίας. 


Σηµειώσεις του συγγραφέα 
[σ1] Σε ένα σχόλιο του, στην πρώτη µορφή αυτού του κειµένου, ο Οητῖς Απιυ, 
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σημειώνει: «το κείµενο ουσιαστικά ισχυρίζεται ότι καπιταλιστής είναι ο αφέντης που 
φορά καινούριο καπέλο. Αυτό είναι μεγάλης κλάµακας ιστορικός ρεβιζιονισµός 
(αναθεώρητισµός), χωρίς να δίδονται αποδείξεις. Θα έπρεπε τουλάχιστον να αποδεχτεί 
την συνήθη ιστορία ότι ένας νέος τρόπος παραγωγής σήμαινε, το λιγότερο, την πτώση 
του αφέντη και την άνοδο του καπιταλιστή, και το περισσότερο έναν οξύ ταξικό αγώνα 
ανάµεσα στους δυο (αφέντης-καπιταλιστής), στιγματισµένο από επεισόδια όπως η 
Γαλλική Επανάσταση». Ο ΟΠΠῖς είναι σχεδόν σωστός: το επιχείρηµα του κειµένου είναι 
όντως η μεταμόρφωση του αφέντη σε καπιταλιστή. Αυτό που έχει σηµασία δεν είναι η 
φυσική συνέχεια προσώπων (παρούσα σε κάποιες περιπτώσεις, απούσα σε άλλες), αλλά 
η κατανόηση της μετάβασης από την φεουδαρχία στον καπιταλισμό ὡς µεταβολή στην 
µορφή της σχέσης κυριαρχίας και αγώνα ή καλύτερα, της ανυποταξίας/υποταγής της 
εργασίας. Αν η έννοια της τάξης δεν γίνεται κατανοητή ως µια οµάδα ανθρώπων 
(«καπιταλιστές», «αφέντες)), αλλά ὡς πόλος µιας ανταγωνιστικής σχέσης κυριαρχίας. 
Τότε είναι εμφανώς λάθος να βλέπουμε την πάλη ανάµεσα σε καπιταλαστές και αφέντες 
ὥς πάλη ανάµεσα σε δυο τάξεις. Ἠταν περισσότερο µια πάλη σχετικά µε την µορφή 
κυριαρχίας, την µορφή της υπόταξης της ανυπότακτης εργασίας. Για ένα αυθεντικό 
«ιστορικό ρεβιζιονισµό» μεγάλης κλάµακας, βλέπε τον εισίεπθειρετ (1990), ο οποίος 
υποστηρίζει παρόμοια επιχειρήματα ενάντια στην ορθοδοξία των µαρξιστών ιστορικών, 
χρησιμοποιώντας έναν εντυπωσιακό πλούτο στοιχείων. 

[σ2] Ακολούθως, ο ταξικός ανταγῶνισµός δεν µπορεί να καταστεί κατανοητός απλά µε 
όρους παραγωγής, αλλά µε όρους ενότητας παραγωγής και κυκλοφορίας. Η οπτική γωνία 
που βλέπει την παραγωγή ὡς πρωτεύουσα και την κυκλοφορία ὡς δευτερεύουσα, τείνει 
να οδηγήσει την αντίληψη για την εργατική τάξη ὡς την τάξη των ανθρώπων που είναι 
υποταγμένοι µέσα στην παραγωγή, δηλαδή, το βιομηχανικό προλεταριάτο. Αν το 
κεφάλαιο κατανοηθεί µε όρους ενότητας παραγωγής και κυκλοφορίας (ή της ενότητας 
της φυγής «της)-και-«από την» ανυποταξία και την επιβολή της υποταγής), τότε 
αναδύεται µια διαφορετική εικόνα. Το κεφάλαιο ζει υποτάσσοντας και στην συνέχεια 
φεύγοντας από την ανυποταξία η οποία είναι αδιαχώριστη από την υποταγή: ρουφάει 
από την εργασία για να εκμεταλλευτεί και µετά την φτύνει ὣς κάτι το άνοστο. Ο 
ανταγωνισμός που καθορίζει η εργατική τάξη δεν είναι αυτός της υποταγής, αλλά της 
υποταγής/ανυποταξίας: η εργατική τάξη δεν είναι τα υποταγµένα θύματα αλλά οι 
ανυπότακτοι από τους οποίους το κεφάλαιο θέλει να απομακρυνθεί αλλά πρέπει να 
υποτάξει. Αν το κεφάλαιο ζει από το ρούφηγµα και το φτύσιμο, ο ακριβής ορισμός της 
εργατικής τάξης είναι το άνοστο που ρουφήχτηκε και πετάχτηκε. 

[σ3] Η µόνη πιθανή δικαιολόγηση της έννοιας του «εθνικού κεφαλαίου» θα ήταν στο 
πλαίσιο της κατανόησης του εθνικού κράτους ως εμποδίου για την παγκόσμια εξίσωση 
του ποσοστού κέρδους, αλλά δεν είδα ένα τέτοιο επιχείρηµα να κατασκευάζεται και σε 
κάθε περίπτωση κάτι τέτοιο θα πρέπει να κατασκευάζεται µε ταξικούς όρους. Δεν βλέπω 
κανέναν απολύτως λόγο στην παροχή πρὠταρχικής εγκυρότητας σε αμφισβητούμενες 
κατηγορίες όπως «Βρετανία.», «ΗΠΑ», «Μεξικό», «Ἰρλανδία», «Ἰαπωνία», κ.τ.λ... Όπως 
και σε κάθε άλλη κατηγορία της κοινωνικής θεωρίας θα έπρεπε και σε αυτές να ασκείται 
κριτική. 

[σ4] Για την ανάπτυξη κάποιων από τα επιχειρήµατα αυτού του κειµένου δες, Βοπείε]ά 
(1993), Βοπείε]ά απά Ηο!ΙονναΥ (1995) 

[σ5] Αυτό το κείµενο μοιάζει να πετάει στον άνεµο, αλλά δεν το κάνει. Πίσω του 
υπόκειται η ερώτηση για την σχέση ανάµεσα στην εξέγερση τῶν Ζαπατίστας στην 
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Οπίαρας και την υποτίµηση του μεξικανικού Ρρε»ο, µαζί µε τις διακυμάνσεις της 
παγκόσμια χρηµατιστηριακής αγοράς (το «συστηµικό ρίσκο» στον παγκόσμιο 
καπιταλισμό) που προκάλεσε η εξέγερση. Ἡ κατανόηση της απομάκρυνσης του 
κεφαλαίου από το Μεξικό ως ένα οικονομικό φαινόμενο, αρκετά διακριτό από την 
εξέγερση στην ΟΠίαρας (ο διαχωρισμός δοµής και αγώνα) κάνει ακόµα πιο δύσκολη την 
εγκαθίδρυση της ενότητας ανάμεσα στις δυο μορφές δυσαρέσκειας, στην ύπαιθρο της 
Οπίαρας και στην µεγαλύτερη πόλη του κόσμου. Αν το φυτίλι ανάψει µια φορά, µπορεί 
να αλλάξει τον κόσµο. 
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Αἱάοθτς]οί. 
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ΗοΙΙονναγ"', Οοπιπιοη βεηςε Πο. 14 

. υπ Ε. (1987), "Νοίες οη Οἶα5ς", 6οπιπιοη θεηςε πο. 2 

.» ἨΗοίιον/αγ 1. (1993), "Ηϊςίογγ απά Όρεῃ Ματκίσπι", «οπππιοη εη5ε πο. 12 

.». Μακ Κ., Οαρίία[. 


Μεταφραστικές σημειώσεις: 


[1] Περιοχή στα νότια του Μεξικού. 
[2] Ως ιδιότητα του κεφαλαίου ὡς «αντικείµενο», µεταφράσαμµε τον όρο ήπρηοοά του 
αρχικού κειµένου. 

[3] Σε όλο το κείµενο χρησιµοποιείται το δίπολο ευογάἰπα(ἰοπ/ΙηςυὈοτάἰπαίῖοη και η 
έννοια ΠἱρΗί ο{-απά-ποπι ἱπσυδοτά(παίίοη. Επιλέξαμε τις λέξεις υποταγή/ανυποταξία 
(θα μπορούσε να χρησιµοποιηθεί πειθαρχία/απειθαρχία ή υπαγωγή/άρνηση της 
υπαγωγής, το τελευταίο δεν ανταποκρίνεται τόσο γραμματολογικά στον όρο όσο 
εννοιολογικά, η υπαγωγή στα αγγλικά είναι φαὐδυπηρίίοπ) ενώ για τον επόμενο όρο 
επιλέχθηκε η φράση φυγή «της)-και -«από την» ανυποταξία που σε µερικά σηµεία της 
μετάφρασης αναφέρεται, χάριν συντόµευσης, ὡς διπλή φυγή. 

[4] Ο Ηο!Ιον/αγ χρησιµοποµεί τον όρο Ίαβουτ, ο οποίος μεταφράστηκε ὡς εργασία. 
Πιστεύουμε ότι αυτό είναι σύμφωνο µε την αποπροσωποποιηµένη διάσταση της σχέσης 
εργασίας-κεφαλαίου που τονίζεται από τον συγγραφέα. Οι έννοιες εργατική (ή 
εργασιακή) δύναμη και εργατική τάξη, ανταποκρίνονται στα Ρρον/θτ ο Ιαῦους (ή Ιαῦους 
Ροννετ) και νογκίπρ οἶας αντίστοιχα, του πρωτότυπου κειµένου. 

[5] Ἡ φυγή των κυρίαρχων από τους δεσμούς της φεουδαρχίας και η φυγή των 
καταπιεζόµενων από τους δεσμούς της φεουδαρχίας 

[6]0οπίετεπος οἱ βοοϊα[ἰσί Εοοποπηϊδί5 
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Αν θέλουµε να καταλάβουμε την καπιταλιστική ανάπτυξη ὣς οικονομολόγοι ή αν 
θέλουµε να δούµε τον τρόπο µε τον οποίο το κεφάλαιο κυριαρχεί στην κοινωνία, τότε 
πιθανόν να µην υπάρχει λόγος να αμφισβητήσουμε την ιδιότητα του κεφαλαίου ὡς 
«αντικείµενο». Αν όµως δεν θέλουµε να κατανοήσουμε την κυριαρχία και την 
αναπαραγωγή του κεφαλαίου αλλά τα τρωτά σηµεία και τα ρήγματα του κεφαλαίου, αν 
µε άλλα λόγια θέλουµε να καταλάβουμε όχιτο πώς δουλεύει ο καπιταλισμός αλλά πώς 
θα τον καταστρέψουµε, τότε χρειάζεται να διαρρήξουµε την ιδιότητα του κεφαλαίου ως 
«αντικείµενο», να διαλύσουµε την πραγµατιστική αντίληψη, να σπάσουµε την 
ψευδαίσθηση/πραγµατικότητα ότι «το κεφάλαιο είναι, το κεφάλαιο κινείται, το κεφάλαιο 

εξουσιάζει, έτσι έχουν τα πράγματα». [επ] 


Π ἙΟ εσρ ςαρίία[-πιονες-ΟΚκ.Ζὶρ 


Συλλογικότητα :ΙΤΕΙ5ΤΕΕΟΙ:: (οἡεοίῖνε 
απιΟορυτῖρῃί 
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ργοσκΓίαί 


ΡγεΚκατῖ(ᾶί Ὀοςπιπιί Ζυπε]πιεπά ἀῑε Βεάϊπριηρεη, υπίετ ἀεπεη ΜεΠςοίιεῃ ἵπ 8ἰ1εη 
πιὸρ]ίοηεη Βοτείομεπ ἵμτει Ατοοίί παομρείιεη. Ὀίε Ῥτεκατϊςίετυπρ αἱἱεγάίηρς πἰοΒί πι ἀθτ 
Ατροῖί, «οπάετη υςἩ ἆθς [εΌεπς ετ{αςσί ἵπιπιετ νυοίίοτε Τεῖ]ε ἀετ ουγορᾶϊδο[ει 
Βενδἰκετυπρ. Ὀἱε νοερεπάθ Αωςραῦε ἀθ5 τερυῦ/ἱοατί-Ν/εὈ]ουτπαίς Ὀεφομᾶβίρί 5ἱοίι πηῖί 
πειδγεη Ψεγσιο]οπ. Πεπιάδεςαπαπιίες ΡγεΚκατϊςίετυπρ πηῖί ἆεῃ ΜΙΜεἰπ νον Κυπςσί υπά 
ΑΚΠῑνίςσπιας Ζι Όθ6ρερπεπ υπά ἆεπι Βερτί[ῇ εἶπε 5εἱυίρεςϊπιπηίε ἨΜεπάιπρ Ζι ρεῦεῃ. ἴπ 
ἀ4ετ Ργαχὶς ἀει Ῥγεσστίας  Ια Ὠετίνα ἵη Μαάτίά, ἆαετ (ΙῆοΚΙοπεη Ατοϊίσίοσεη ἵη Βετίίη, 
4 ἀαηζὂςίςςπεπ Ιπίθιπιϊήεηίς, ἄετ ΜαΥΏαγ-Ραταάες ἵπ Βατοείοπα υπά ΜΙΙ8πο οἆει ἀθτ 
Ιιαοπίςοπεη δίτοϊκΌεννερυπρ απίνιϊοΚείη 5ἶομ αιιοῖι άῑε Κοπιροπεπίεη εἶπει πειεῃ 
Ψεικείίυπρ ἀϊαδετ Βεννερυης: ννῖτ πεηπεῃ σἷε ρΓθοθΓΙΦΙ. 


Ῥοσατίουµςπεςς ἱποτεαςίπρ]γ ἀεβπες πε οοπάϊοπς, απάετ νήλ]ο ρεορ]ε ἵῃ αἰ! ἀετεπί 
Πε]άς ρυτςυε (ἡλείτ ννοτκ. Υεί ἵέ ἶ5 ποί οπΙΥ ννοτκ, Όυί αἰςο Πνίηρ οοπά!(ῖοης έἶιαί πανε 
Ῥθοοπιε Ργεσατίους Εοτ πιοτε απά πιοτο οχίοησίν ροπίίοης ΟΕ {11ο Ετορθᾶη Ρορυἱαίῖοη. 
ΤΠε Ρτεδεπί θάϊεοη οἱ ἴπε τερυ]ἰοατί ννεῦ ]ουγηαί ἀεαίς νή(ι πιοτε τθορπί αἰτεπηρίς {ο 
οουπίςτ ποπ-θοΙ{-ἀείογπιίπεά ρτεσαγίουσηςςς ΥΕ11 {η πΊθαης οΓ ατί απά αοΏϊνίσπι, Ὀππρίης 
ἃ 5εἰ{ ἀθίοιπιϊπεά {τη {ο πε ἴετπι. η {ιο ρτασίίοες οἱ ἴπε Ῥτεσστίας α 18 Ὠετῖνα ἵη Μαάτίά, 
ἄις ἰΔοΚΙίσπεπ ΑτδεϊίσΙοσεµ ἵπ Βετ]ῖπ, ἔπε Εγεποῖι Ιπέθγπι]έίθηίς, {πε ΜαΥ ΏαὰΥ Ραταάες ἵπ 
Βατοείοπα απά ΜΙίαη. οτ {πε Πα[απ σἰτῖκε πιονεπιεπί, ἔπεγε γε οοπιροπθηί5 οΓα που) 
οοποκίεπα(ίοη οἱ Επί πιονεπιεπί δεῖπρ ἀενε]οροά: ννε οαἰ{ Εῑὶ5 ργεοσαγίαί. 


Τ.α ρτόσατί(ό ἀόίετπιίπε ἀε ρίας επ Ρἰυς Ίε5 οοπάἱίοπς ἆαπς ]εδαιεί]ες Ιε5 ϱεης οχετοεπί 
Ιευτ ργο[εςκίοη, ἆαης ἴοιις Ι65 ἀοπιαίπες. Ι.α ρτόοαγίσα!Ίοῃ - ρᾶ5 υπἰαεπιεπί άν ἰταναῖ], 
ἀα]ίους, πιαῖς ὁραίεπιεπί ἆθ Ιᾳ νἷε - ἴοιοῖιε άθς ρ8η5 {ου]ουτ ρία5 Ιπιρογίαηίς 4ε Ια 
Ρορι]αίϊοπ εμτορέεηπο. 1. ρτέκεπίο ὁάἱίοη ἀι νευ]ουτπα] ἄε τορυ]]οατί ἰταῖίε 4ε 
τόρρπίος ἰοπίαίϊνος ἆς Εαίτε ἔαοε ἃ Ια ρτέσατὶσαῖοη ποη αμἰοάόίοπιϊπόε ρα ]ε5 πιογεης 4ε 
[ατί οἱ 4 πι [απίίσπηε εἰ 4ᾳ «οπ{έτοτ ὃ ος οοποθρί υπε {ουσηυτε αμίοάέίοιπιπόε. Ώθης ]α 
Ργαίΐαις ἀες Ργεσατῖας α Ια Ὠετίνα ὰ Μαάτίά, ἆε5 ἰΔοΚΙοπεν Ατοεϊίσιοδεῃ ὰ Βετ]ῖη, ες 
ἱπίοιπιϊέίοπίς {Γαηςαΐς, ἆος ΜαΥΏαγ-Ραταάος ὰ Βατοείοπε εί ΜίΙαπ ου απ πιπουνεπιεπί ἀε 
ρτὸνο Ι(α[ίθη, ἰες οοπιροδαπίες ἁ'μπ ποιινεἰ οπομα]ηοπιεηί ἆθ ο6 πιοµναπιεπί 5ε 
ἀόνε]ορρεπί όραἰεπιεπί; πους Ιαρρείοης Ιε ργέσαγίαί. 


ΜΝΑΑΝ.εριοΙοβΠ.πείΐ 
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Πρεκαριάτο της Ευρώπης-η διακύρηξη του ΜΙάά]εδεχ 


Εμείς οι (ωρο)ευέλικτοι εργαζόµενοι στα εμπορικά δύκτια της βόρειας και νότιας 
Εὐρώπης, αυτόνομα συγκεντρωμένοι στο πανεπιστήμιου του ΜΙάάΙεςεχ και 
αποφασισμένοι να προχωρήσουμε πέρα από το σκληρώμένο Ευρωπαϊκό Κοινωνικό 
Φόρουμ ενώνουµε ψυχές και σώματα στην παρούσα διακύρηξη της σύγκρουσης µε τις 
κυβερνήσεις της Ευρώπης και τις εταιρικές γραφειοκρατίες. 


Καταδικάζουµε την αστυνομική κατάχρηση εξουσίας και την δίωξη ακτιβιστών στο 
Λονδίνο. 


Εκφράζουµε την ακλόνητη αποφαστικότητα µας να πολεμήσουμε τις επισφαλείς 
εργασιακές συνθήκες (ρτεσαΠίίγ) σε ολόκληρη την Ευρώπη. 


Θα δράσουµε για να επαναβεβαιώσουµε/ τονίσουμε τα δικαιώµατα των ευρωπαίων 
πρώτης γενιάς και την ελευθερία μετανάστευσης εντός της Ευρωπαικής Ένωσης. 


Θα χρησιμοποιήσουμε όλες τις μεθόδους άµεσης δράσης και αντιδιαφήµισης στη 
διάθεση µας για να υποστηρίξουµε απεργίες, πικετοφορίες, στάσεις εργασίας, 
μποῦκοταρίσματα, σαμποταρίσµατα και διαδηλώσεις σε ολόκληρη την Ευρώπη. 


Συμφωνούμε στη δηµιουργία ενός δια-Ευρωπαϊκού δυκτίου κινημάτων και 
συλλογικοτήτων αποφασισµένου να αντιπαραβάλει τα κοινωνικά δικαιώµατα όλων των 
ανθρώπων που ζουν στην Ευρώπη ενάντια στους οπαδούς της αγοράς. 


Αποφασίσαμε να προετοιμαστούµε για µια κοινή ευρωπρωτοµαγιά 2005 στις 
μεγαλουπόλεις της Ευρώπης, καλώντας τους θυμῶμένους έκτακτους, τους 
δυσαρεστηµένους μερικώς απασχολούµενους και τους συνδικαλιστικούς ακτιβιστές να 
κινητοποιηθούν ενάντια στις επισφαλείς συνθήκες και την ανισότητα για την 
επανοικιοποίηση της ευελιξίας από τους διευθυντές και τους γραφειοκράτες, για την 
ασφαλισµένη ευελιξία κόντρα στην ευέλικτη εκμετάλλευση. 


Θα συγκεντρωθούµε στο Βερολίνο στις αρχές του 2005 για να αποφασίσουµε κοινή 
διαδήλωση ενάντια στα οχυρά της Ευρωπαικής εξουσίας, για να ξεκινήσουμε τις 
Ευρωπρώτομαγιές και το δύκτιο δοµικής υποστήριξης στο ριζοσπαστικό συνδικαλισµό 
και τον δημοσιογραφικό ακτιβισμό κάτω από το όνοµα ΝΕΟ (Νείννοτκετς ο{ Ευτορε 
Ὀπίίες). 


Καλούμε όλους τους Ευρωπαίους αδερφούς και αδερφές, αυτόνοµους Μαρξιστές, 
μεταβιομηχανικούς αναρχικούς, συνδικαλιστές, φεμινίστριες, αντιφασίστες, άφυλρυς, 
(αμεετς) αναρχοπράσινους, ακτιβιστές του διαδυχτίου, εργάτες του μυαλού, 
καθημερινοποιηµένους εργάτες, εργοληπτικούς υπαλλήλους και τα λοιπά να δυκτιωθούν 
και να οργανωθούν για κοινή κοινωνική και πολιτική δράση στην Ευρώπη. 


Είμαστε η γενιά της Ευρώπης σε εξέγερση. Η ιδέα µας για την Ευρώπη είναι 
ριζοσπαστική, ξενοφιλική, ελευθεριακή, αντιδυστοπική, ανοικτός δημοκρατικός χώρος 
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ικανός να αντιπαραβληθεί µε τον Ατλαντικό, Χομπσιανό, Δαρβινιστικό, 
πολεμοκαπηλικό, νεοφιλελευθερισµό της ασφάλειας. 


Δυκτιακοί και ὠροευέλικτοι της Ευρώπης ενωθείτε. Υπάρχει ένας κόσµοςτης 
πραγματικής ελευθερίας να κερδίσουμε. 


Ειτοπιαγάαγ.οτρ, Ὑοπιθ]ο5, ΝΕΑΝ (Νοπίμετη Έιτορθαθ Απίϊοαρίία]]ςί Νείν/οή), ΜοΠΡυΗ, 
Μοίκταβ, ΑΕΑ Βετίίπ, Νοβοτάεγ, ΡΓΘΟΟΡ, αἰοῦαί Ρτο]θοί, ΟΠαῖπἩ/ ο(κεις, ΥοΜ8ηΡο, 
Ιπάγτηεάϊα Εδίτοσ]ιο, Ρτεσθγίᾶ5 8 Ια Ὠστίνα, [ πϊνεισϊάαά Νόπιαάα, Οοοτάιπα(ῖοη 
Ιηίςιπιϊάεηίς οί Ρτόσαϊτες, Φίορ Ρτόσατίίό, απά οίπετ οο[]εοίῖνες απά πείννοικς αραἰησί 
Ρτεοατί(Υ 


ΜιάάΙεςεχ Βεςα]γαίίοη ο Ειτορε)5 Ργεςαγ]αί 


Ταεθάαγ Οκίοῦετ 1981, 2004 


Ὑ/ε πείν/οίκετς απά Πεχίάπιετς οΓ Νοπίπετη απά Ρομίπεγη Ευτορε, αμίοποπιους!γ ραίπετεά 
αί ΜιάάΙεδεχ Ὀπϊνετςί(γ απά ἀείειπιῖποά {ο ϱο Ὀεγοπά 5ο]ετοίΙζίπρ ΕΡΕ, 5οἰεπιπ]γ ]οίπ 
πι]πάς απά Ὀοάϊες ἵπ ἤιε ρτεςεηί ἀεοαγαίίοπ οΓ οοπῇ]οί αραῖησί Ειωτορε΄5 ρονεγηπιεπίς απά 
οοτροταίθ Ὀυγεθιοταοῖες. 


Ἡ/ε ἀεποιποε ρο]ῖοε οὔΌιςδε απά ρει5εοιάίοη αραϊησί αοἰϊνίσίς ἵπ Τ οπάρη. 
Νε εχρτεςς ους υπν/ανετῖπρ ἀείειπιϊηαίῖοη {ο Πρ]ιί αραϊηςί ρτεσαγῖ(γ αἰ]ονεΓ Ειτορθ. 


Νε νν]]] αοί {ο αδδετί {Πε τὶρ]χίς οΓ Πτςί-ρεποταίϊοι Ἐυτορεᾶης απά Πεθάοπι οΓ πιὶργαίίοη 
Ιπίο {Πε ΕΙ. 


Ἡ/ε ννΙ]] επιρἰου αἰὶ πιείῖιοάς ο{ ἀϊτεοί αοίῖοη απά ευ Ὀνοτίϊσίηρ αἱ ουσ ἀἱδροσαί {ο 5αρροτί 
φίτῖκος, ρ]οΚείς. 5ίορρᾶρες, Ὀογοοίί5, Ρ]οοΚκαάες, 5αὈοίαρος, Ρτοίεςίς αἰ! ονετ Ἐωτορε. 


Ύ/ε 8ρτθε {ο 5Ίαρε α ίΓαηςΈυτορθαη πείν/οτκ οΓ πιονοεπιεηί5 απά οο[]θοίῖνες ἀείετπιίπεά {ο 
αρίίαίε αραἰησί Πεεπιαικείεετς {οτ 5οοἵα] τὶρ]ίς να]ῖά {οτ αἱ! Πυπι8η Ὀείηρς Πνίηρ ἵπ 
Ἐιτορθο. 


Ί/ε πανε ἀθο]άεά {ο ΡτεραΓε ΓΟΓ 4 οοπΙποπ ΕΌΚΟ ΜΑΥΡΑΥ 005, {ο ὓε Πε]ά ἴπ Ἐιτορε”5 
πια]ο: οἶίίες, οα[{ΐπο Γοτ αΠΡτΥ ίοπιρς, ἀϊδρτιπί]εά ρατίῖπιετς απά υπίοη βοίϊν]ςί5 {ο 
πιοῦίΗζε αραϊησί ρτοσαγίίγ απά ΙπεφυαΙ1έγ {ο τεο]αῖπι ΠεχΙδϊΠί ἄτοπι πι8ηΒρεις αΠά 
Ὀυγθαιοταίς, {πας 5οουτῖης Πεχἰουτϊίγ αραϊησί Πεχρ]οϊίαίίοη. 


ο νν]] ραΐ]ει ἵῃ Βετ]ϊπ ἵη εατ]γ 2005 {ο ἀθοῖάε ἃ 6ΟΠΊΠΙΟΠ Ρτοίεςί αοίίοη αραἰηςί ἴπε 
φαποίματῖες ος ΕΙ} ροννετ, ἵπ ογάετ {ο Ιαυποῖι ευτοπιαγάαγ5 απά {πε δαρροτίίηρ ςἰταοίυγοά 
πείν/οτκ ος Ί80ο: ταάϊςα[ἴσπι απά πιεάἰα αοἰϊνίσπι {οπίαινεῖγ οαἱ1εά ΝΕΙ΄, Νείννοικεις οί 
Ἐωτορε [Ὀπ](εά. 


Ὑ/6 οα]] οπίο αἰἱ ους Ειπορεαη αἰσίοις απά Ὀτοίλοις, Ὁε {1ευ αμίοποπιους πιαγχἰςίς, 
Ρρορἱπάιιςίγία| απαγο[ῖςίς, 5Υπάἰσα]ἰσίς, [επι]ηϊσίς, θη!1{ᾳ5, 46615, αΠ8ΓΟΠΟΡΙΘΕΠΣ, 
ΠαοΚΜἰνίδίς, οορηΐήνε ννογκετς, οα5ια]ίζοά Ιαῦοτοις, οµίδουγοθά αΠπά/ος υ0οοπίτασίεά 
απιρ]ογοςς απά {1ε [ίΚε, {ο ποίν/οικ αηά οτραηϊζθ ΓΟΓ ἃ ΟΟΠΊΠΙΟΠ 9οοἵαἰ απά ρο[Μἶσα] αοίῖοπ 
ἵπ Ἐμτορς. 


Νο ατα ευτορεπεταίίοη ἱπδυγρεπί: ους Ιάθα ο{ Ἐμτορε ἵ5 8 ταάῖσα], χεπορηἰ[ίας, Πετίατίαη, 
αηιἰἀγςίορίαη, ορεΏ ἀεπιοσταίίο 5806 αΡίε {ο οουπίοτ Αίϊαπίϊοίσί, Ηοῦῦεςίαπ, Γαγννϊπ]ηςί, 


νναγπιοηρετίηρ, 5εουγϊ(ατίαη πθο]ρετα[ἰσπι. 


Νείννογκοιγς απά ΕἸεχίίπιοις οί Ειγορε Ὀπίέε: Τ]εγε)5 α Μογ]ά οἱ Εεα! Εγοεάοπι {ο 
ΕΙρΙί {ογ! 
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Ειτοπιαγάαγ.οτρ, Ἀ/οπιδίες, ΝΕΑΝ (Νοπίήετη Εµτορες Απίϊοαρίίαιἰσί Νοίννοικ), Μοησυη, 
Μοίκταβ, ΑΕΑ Βετ]π, Νοβοτάςς, ῬτθοοΡ, οῦαί Ῥτο]θοί, ΟΠαίΠΥΝοΓκετς, ὙοΜαπρο, 
Ιπάγπαεάϊα ἘκίτεσΠο, Ῥγοσατίας α Ι8 Ὠετίνα, Ὀπίνοιςίάαά Νόπιαάα, Οοοτάϊπα(ῖοῃ 
Ιπίειπαϊέίεηίς οί Ῥτόσαίτες, Φίορ Ρτόσατί(ό, απά οίπε οοἱ]οοίῖνες απά πείννοτκς αραἰησί 
Ργεσατίίν 
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ΜΗΝ. 


- - - ᾱ- ᾱ- - ο μυ - - - - - -μω «ω 


ΛΕΞΕΙΣ: 1229 


ΤΙΤΛΟΣ 


ΥΠΟΤΙΤΛΟΣ 
Ιδέες που µας παρουσίασαν σύντροφοι στους Αυτόνοµους Χώρους στο Λονδίνο 


ΜΟΤΟ 
«Είναι παντού, είναι συνέχεια δίπλα σου! Σου φέρνουν την πίτσα µε το μηχανάκι, σου 
απαντάνε όταν παίρνεις τηλέφωνο µια υπηρεσία, σε διδάσκουν στο φροντιστήριο! Είναι 


παντού πια! Και δεν έχουνε φωνή!» 


ΚΕΙΜΕΝΟ 


Οι αλλαγές των τελευταίων τριάντα χρόνων στην καπιταλιστική Δύση ήταν 
σφοδρές: µε τη βοήθεια της τεχνολογίας, αλλά κυρίως λόγω του ενδοκαπιταλιστικού και 
του κοινωνικού ανταγωνισμού, τα εργοστάσια είτε «πέταξαν) για αλλού είτε 
αυτοµατοποιήθηκαν. Συνακόλουθα λοιπόν η παραδοσιακή εργατική τάξη συρρικνώθηκε. 
Από την άλλη µεριά, ο τριτογενής τοµέας διογκώθηκε ακόµα περισσότερο και ο Δυτικός 
καπιταλισμός πέρασε από την παραγωγή ύλης, στην παραγωγή πληροφορίας, θεάματος, 
κουλτούρας και χρηματιστηριακού κεφαλαίου, στην άυλη οικονομία που περισσότερο 
«αναπαράγευ το σύστηµα. Πρακτικά αυτό εκφράστηκε από την αντικατάσταση π.χ. της 
αγγλικής βιομηχανία αυτοκινήτων µε την βιομηχανία εκπαίδευσης. 

Ἡ αναδόµηση και σφοδρή διεθνοποίηση του κεφαλαίου έφερε ταυτόχρονα τον 
κλονισμό του κράτους πρόνοιας και τῶν εδραιωμένων εργασιακών σχέσεων. Ἡ σταθερή 
και πλήρης απασχόληση (πενθήμερο-δῶρο) άρχισε να υποχῶρεί είτε προς ποικίλες 
μορφές «ελαστικής» και αβέβαιης εργασίας (ευέλικτες βάρδιες, προσΏρινή εργασία, 
µερική απασχόληση. συμβάσεις περιορισμένου χρόνου, εποχιακές δουλειές κτλ) είτε 
προς την ανεργία. Αποτέλεσμα: συνεχώς και μεγαλύτερες µάζες των Δυτικών κοινωνιών 
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οδηγούνται προς το «ργεεβΓί», τις ανασφαλείς συνθήκες ζωής, την (οικονομική, 
κοινώνική, συναισθηματική) αβεβαιότητα, ελέω της έλλειψης σταθερής εργασίας / 
εισοδήµατος και βασικών κοινωνικών δικαιωμάτων και παροχών (σε κοινωνίες όπου η 
κοινωνική ένταξη ή ο αποκλεισμός εξαρτώνται όλο και περισσότερο από το εισόδηµα 
της εργασίας --ννοικ{ατε- και όλο λιγότερο από το σύστηµα πρόνοιας-ννε!{ατε). 


«Πρεκαρϊάτο»; Τι είναι αυτό; 


Καταρχήν θα πρέπει να ξεκαθαρίσουµε πως το «πρεκαρϊάτο» (ρτεσατίαί) 
χρησιμοποιείται περισσότερο ὡς σχήµα λόγου (και το τονίζουµε αυτό) για περιγράψει 
ένα εργασιακό-κοινῶνικό υποκείµενο (και όχι για µια νέα, διακριτή τάξη). Προσπαθεί 
βασικά να εκφράσει το σύνολο όλων των ανθρώπων που βρίσκονται σε αβέβαιες 
συνθήκες εργασίας και ζωής, περιγράφει αυτούς που δεν έχουν εξασφαλισµένο 
εισόδηµα και πρόσβαση σε βασικά κοινωνικά δικαιώµατα και αγαθά. 

Είναι λοιπόν οι «ελαστικο και αβέβαιοι εργαζόµενοι (προσωρινοί, 
συμβασιούχοι, ὠρομίσθιοι, ημιαπασχολούµενοι κτλ) που συνήθως δεν έχουν ούτε 
ασφάλιση, ούτε παίρνουν επιδόµατα (μητρότητας κτλ) ή πληρωμένες άδειες (ασθένειας, 
διακοπών κτλ). Αυτοί είναι κυρίως νέοι, γυναίκες και μετανάστες (είναι όµως και 
κάποιοι μεγαλύτεροι εργαζόµενοι, θύματα της αναδόµησης της οικονοµίας). Είναι 
επιπλέον και οι άνεργοι, που βρίσκονται συνεχώς σε αβέβαιες συνθήκες ζωής και η 
συνηθέστερη «έξοδος» τους είναι πάλι µια επισφαλής εργασία. Γενικότερα, το 
«πρεκαρϊάτο» είναι άνθρωποι που βρίσκονται κοντά στον κοινωνικό αποκλεισμό, τη 
φτώχεια και την περιθωριοποίηση. 

Ως προς τη φύση της εργασίας που επιτελεί, το «πρεκαρϊάτο» σίγουρα δεν είναι 
ομοιογενές. Από την µια µεριά υπάρχουν εργαζόµενοι που επιτελούν κυρίως γνωστική- 
δημιουργική εργασία (Βταίηννογκετϐ). Δουλεύουν στα πιεάῖα, την εκπαίδευση. την 
Ἰ έρευνα, τη διαφήμιση, στη βιομηχανία της τέχνης και της κουλτούρας. Όσο δουλεύουν 

δεν είναι κοινωνικά αποκλεισµένοι, αλλά βρίσκονται συνέχεια υπό στυγνή 
] εκμετάλλευση, µε ελαστικά ὠράρια και πάντα µε αβέβαιο εργασιακό µέλλον. Αυτό που 


τελικά οικειοποιεί το κεφάλαιο είναι οι γνώσεις τους, οι δημιουργίες τους, το μυαλό 


τους. 
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Από την άλλη µεριά, υπάρχει µια τεράστια µάζα εργαζομένων που επιτελούν 
υπηρεσίες, σε ένα σχεδόν «ταιηλορικό» μοτίβο οργάνῶσης (ΟΠαίπνοικεις). Σκεφτείτε 
τους υπάλληλους τῶν μεγάλων πολυκαταστηµάτῶν, των φαγάδικων, τῶν τηλεφωνικών 
κέντρων, τους σερβιτόρους, τους κούριερ, τους πακετάδες, τους αφισοκολλητές κ.α. Ἡ 
εργασία τους, αν και ενίοτε συναισθηματική, είναι τελικά αφηρημένη και μονότονη, 
οριοθετηµένη «απέξω». Ο ρόλος τους παρολαυτά είναι κοµβικός στη µεταφορά και 
διανοµή των πληροφοριών / αγαθών και στη ροή της κατανάλωσης. 

Το «πρεκαρϊάτο» υπήρχε βέβαια και πριν την αναδόµηση του Δυτικού 
καπιταλισμού. Αυτό όμως που έχει αλλάξει σήµερα είναι η µάζα του και η κεντρικότητα 
που έχει στην (ανα)παραγωγή του συστήµατος. Μια κεντρικότητα απόλυτα δυσανάλογη 
µε την «κοινωνική φωνή» που έχουν οἱ «πρεκάριο» σήµερα. Στην ουσία, το 
«πρεκαρϊάτο» βρίσκεται ακόµα στην περιφέρεια της «κοινής γνώμης», είναι σχεδόν 


αόρατο. 
Πόσοι είναι οι «πρεκάριου»; 


Το «πρεκαρϊάτο» αποτελεί πλέον το 31.196 της ευρωπαϊκής εργατικής δύναμης 
(πίεγηαίίοπαἱ Οοπιρατῖδοη οἱ Ραπί-Τίπιε Ὑ/οικ απά Τεπιροτατγ Ἐπιρ]ογπιεπί -- 2003, από 
το περιοδικό «πεεπρερρει, τεύχος Ῥτεσατίίγ, 2004). Στην Ἑλλάδα, το Ινστιτούτο 
Εργασίας της ΓΣΕΕ αναφέρεται σε µια παλιότερη ερευνά του σε ένα 2096 (Τετράδια 
ΠΝΕ, Οκτώβρης 2002). Παρολαυτά, αν συνυπολογίσουµε και τα μεγάλα ποσοστά 
αδήλωτης, «μαύρης» εργασίας (κυρίως από μετανάστες) το ποσοστό αγγίζει σίγουρα το 
25Υ6 (δίχῶς να αναφερόμαστε στο 11.2 της ανεργίας). Σημαντική ιδιαιτερότητα της 
Ελλάδας, σε σχέση µε τη Δυτική Ευρώπη, είναι ο θεσμός µιας «οικογένειας που 
συντηρεί /{ βοηθώ. Πολλοί «πρεκάριο»ὐ λαμβάνουν βοήθεια (οικονομική, 
συναισθηματική, στέγαση) από την οικογένεια αφού δυσκολεύονται να ζήσουν 
ανεξάρτητα. Αυτή η βοήθεια µετριάζει κάπως την αβεβαιότητα. Ἡ ευρύτερη τάση που 
υπάρχει πάντως στην Ευρώπη είναι η αύξηση τῶν αβέβαιων συνθηκών εργασίας / ζωής 

Ί (ργεσαγΙ(γ). 
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Προσπάθειες οργάνῶσης και αγώνα 


Οι περισσότεροι «πρεκάριου δεν είναι ακόµα συλλογικά οργανωμένοι, και 
συνήθως δεν μοιράζονται κάποια κοινή ταυτότητα µε πολλούς άλλους ανθρώπους που 
βρίσκονται σε παρόμοιες επισφαλείς συνθήκες εργασίας / ζωής. Ἐπιπλέον, η φωνή τους 
σπάνια ακούγεται από τα παραδοσιακά γραφειοκρατικά συνδικάτα. Βέβαια τα πράγµατα 
σταδιακά αλλάζουν. Εργαζόμενοι υπο επισφαλείς συνθήκες έχουν καταφέρει να 
αυτοοργανώθουν και να περάσουν σε επιτυχημένες δράσεις. Σημαντικές προσπάθειες 
γίνονται λοιπόν στην Ἰταλία, τη Γαλλία και την Ἱσπανία αλλά και στις µέγαιρες του 
καπιταλισμού, την Αμερική και την Αγγλία. Αυτό που χρήζει ιδιαίτερης αναφοράς είναι 
η οργανωτικές και αγῶνιστικές τάσεις µέσα στο πρεκαριάτο. Πολλοί «πρεκάριου 
φαίνεται να απορρίπτουν την ιεραρχική, γραφειοκρατική οργάνώση των παλιών 
συνδικάτων και το διαµεσολαβητικό τους ρόλο, την προσπάθεια τους για πολιτική 
διαχείριση της εξουσίας. Έμφαση δίνεται στην αµεσοδηµοκρατία, την επικοινωνία. και 
άµεση επαφή µε την Κοινωνία και την άµεση δράση. Αυτό συμβαίνει κιόλας επειδή 
πολλοί νέοι και ριζοσπάστες εργαζόµενοι δουλεύουν σε επισφαλείς εργασίες. 

Κατά καιρούς διάφοροι «πρεκάριου που αγωνίζονται έχουν κατηγορηθεί ότι 
δρουν συντεχνιακά. Στην ουσία όμως οι «πρεκάριου αγωνίζονται για βασικότατα 
δικαιώµατα και παροχές που τους λείπουν, για την ἴδια τους τη ζωή. Αγωνίζονται ακόµα 
για να αναγνωριστεί η κοινωνική τους ὠφέλεια και να έχουν λόγο στο κοινωνικό 
γίγνεσθαι. Απορρίπτουν όµως να συμμετάσχουν και να διαχειριστούν µια πολιτική 
εξουσία που επεμβαίνει και καθορίζει το κοινωνικό (Κράτος -- αφεντικά -- επίσηµα 
γραφειοκρατικά συνδικάτα). Έμμεσα λοιπόν, και όσο παράξενο και αν φαίνεται, 
εκφράζουν µια προσπάθεια «άµεσης επανοικειοποίησης του κοινωνικού». 

Στην Ἑλλάδα µέχρι σήµερα οι περισσότερες μάχες τῶν «πρεκάριων» του 
ευρύτερου δηµοσίου τοµέα δίνονται για τη σταθερή-μόνιμη δουλειά (π.χ. ο αγώνας τῶν 
συμβασιούχων). Απαίτηση είναι δηλαδή η διατήρηση ή απόκτηση δικαιωμάτων από ένα 
κράτος πελατειακής (παρά γενικής) πρόνοιας. Στον ιδιωτικό τοµέα οι αγώνες είναι 
λιγοστοί αφού λάγοι «πρεκάριου) είναι συλλογικά οργανωμένοι. 

Από την άλλη μεριά, στη Δυτική Ευρώπη, οι άνθρωποι που αναφέρονται στο 
«πρεκαρϊάτο» δεν επιθυμούν ένα καθεστώς μακροχρόνιας, µόνιµης δουλειάς όπως την 
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περίοδο της σοσιαλδηµοκρατίας. Θεωρούν πως πολλοί εργαζόµενοι, και Ιδιαίτερα οι 
νέοι, φαίνεται να προτιμούν την ευελιξία στη δουλειά τους π.χ. να κανονίσουν πότε 
θέλουν να δουλέψουν εντατικά και πότε να πάρουν µια µεγάλη άδεια, πότε να φύγουν 
από µια δουλειά και να κάνουν κάτι άλλο. Προτιμούν όµως την ευελιξία όταν έχουν λόγο 
πάνω σε αυτή και φυσικά ασφάλεια (ΠεχϊουτΙίγ). Αυτό φαίνεται και από την ιδιαίτερη 
περίπτωση της Ολλανδίας, όπου οι ευέλικτοι εργαζόµενοι αποτελούν το 46.176 του 
εργατικού δυναμικού. Το ποσοστό είναι τόσο µεγάλο διότι τα συνδικάτα αγωνίστηκαν 
για κάποια στοιχειώδη, θεσµική προστασία της ευελιξίας (π.χ. ἴδια ασφάλιση και 
επιδόµατα τόσο για το μόνιμο όσο και για τον προσΏρινό ή ημιαπασχολούµενο εργάτη). 

Για αυτούς τους λόγους πιστεύουν πῶς στόχος του «πρεκαρϊάτου» θα πρέπει να η 
«επανοικειοποίηση της ευελιξίας», η ευελιξία µε ασφάλεια και πραγματική πρόσβαση σε 
δικαιώµατα και αγαθά (επιδόματα, άδειες, στέγαση, ελεύθερη μετακίνηση, πρόσβαση 
στη γνώση κτλ). Πιστεύουν ακόµα πως αυτό πρέπει να ζητηθεί πλέον σε ένα 
πανευρωπαϊκό πλαίσιο. Ἡ Ευρώπη οµογενοποιείται ολοταχώς ὡς προς τις πολιτικές 
εργασίας και αναδεικνύεται ὡς ο νέος κοινωνικοπολιτικός χώρος του αγώνα. 

Κάτω λοιπόν από ένα τέτοιο πρίσμα σκέψης οργανώθηκαν οι περσινές 
Ευρώπρωτομαγιές σε Μιλάνο και Βαρκελώνη και προετοιμάζονται οι ερχόµενες για το 
2005. Γεγονότα σηµαντικά, αφού έθεσαν πάλι δυναµικά το ζήτημα της εργασίας την 
ηµέρα της Πρωτομαγιάς, προσαρμοσμένο όµως αυτή τη φορά µε τις νέες συνθήκες στη 
Δύση καιτις νέες τάσεις αγώνα. 


ΣΥΝΤΑΚΤΗΣ: Κκ.Ι. 
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